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मूमिका 


प्राणिशास्त्रियों का कथन है कि पृथ्वी पर भनुष्य का जन्म क्रम- 
विकास से हुआ है। यद्यपि आज के नये वैज्ञानिकों में इस विषय में अनेक 
मतभेद उत्पन्न हो गये हैं, जो कि सन्देह उत्पन्न करते हैं, फिर भी अभी 
किसी ने विकासवाद की विचारधारा को जडसमूल उखाड़ कर नही 
फेंका है । लेकिन आधुनिक युग का चिंतन अधिकाधिक इस पर जोर देता 
है कि रूढियों को पकड़ कर उन पर विश्वास नहीं करना चाहिये। हो 
सकता है कि एक युग में एक बात वहुत ही ठीक और महत्त्वपूर्ण समझी 
जाती रही हो; परन्तु यह आवश्यक नहीं है कि आगे आने वाले युग में 
भी उसका वही स्थान वना रहे । 

हमारेसामाजिक नियम कुछ तो हमारे रहन-सहन की आवश्यकताओं 
के अनुकूल बनते हैं भर कुछ वे इस पर निर्मर करते है कि हमारे उत्पादन 
के साधन क्या हैं, भौर कंसे हैं ? हर म्रुग में मनुष्य अपना तादात्म्य अपने 
चारों भोर की प्रकृति से विठाना चाहता आया है। इसीलिये उसने अप्ने 
को 'महत्‌” के सम्बन्ध में रखकर देखा है । 

किन्तु भनुष्य के जीवन में यह 'महत्‌” के सम्बन्ध, यह ज्ञान-विज्ञान 
के विकास, सब-कुछ नही होते । विज्ञान के बदलते सत्यों में मनुष्य जब 
अपने लिए कोई आस्था का आधार नही बना पाता, सव वह भटकते 
लगता है। उसे उस'समय अपने जीवन से कोई प्रेम नहीं रह जाता। 
ऐसे युग जिनमें एक व्यवस्था पर दूसरी व्यवस्था अपना भ्रभाव डालती 
है, कभी तो उसमे नये के प्रति आवेशजन्य चमत्कारप्रियता से भरा मोह 
उत्पन्न करते हैं और कभी-कभी उसमें गतिरोध-सा जन्म लेने लगता है 
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उस समय उसका मन बहुत उवाट याता है। 

ऐसी ही युग में मनुष्य सोचने को अधिक विवश होता है । जिस ग्ुग 
में मनुष्य की पीढ़ी अपने स्वार्थ में लिप्त रहती है, उस समय बुद्धि पर 
बल नही रहता। मेरा तात्पय बुद्धि ->कौशल चतुरता नही, वल्कि सदू- 
असद्‌ की भावना से है। ऐसे में मनुष्य अपने स्वार्थ के अनुकूल ही अपने 
को समझा लेता है। जैसे उन्‍नीसवी सदी में इगलैड के वासी यह धारणा 
अपने मन में विठा चुके थे कि उनको अन्य पूर्वीय जातियों पर शासन 
करने का न्याय्य अधिकार था। वे लोग व्यापारी थे, और उनका मुनाफा 
उन्हें गद्दी सोचने को प्रेरित करता था । उसके दाद जब राजनैतिक परि- 
स्थितियाँ बदल गईं, तो नयी पीढ़ी के अंगरेज का विश्वास उस पुरानी 
घारणा पर टिक नही सका। पूर्वीय जातियों की न्‍्याय की पुकार और 
आन्दोलनो ने उन लोगों के विश्वासों को तोड़ दिया । और भी अधिक 
स्पष्ट रूप से इसे यो समझा जा सकता है कि यूरोप के सौदागरों के माने 
के पहले यद्यपि भारत मे जाति-प्रया के अनेक विरोधी हुए, किन्तु उच्च 
जातियाँ निम्न जातियो को अस्पृश्य वना कर रफने के सिद्धान्त को प्रायः 
पूर्णतया न्‍्यायोचित समझती रही । इसका फारण था भारत की से तिहर 
उत्पादन व्यवस्था और सामतीय समाज भूमि । यूरोपीय सौदागर के 
आने के साथ भारत की यह व्यवस्था टूटने लगी और उस पर पूंजीवादी 
व्यवस्था का प्रभाव पड़ने लगा । अलावा इसके शारन की सर्वेश्रेष्ठ मानी 
जाने बाली उच्च जातियो को यूरोप के वासियों ने गुलाम का दर्जा दिया 
इस परइन जातियो ने विरोध किया। उसका परिणाम यह हुआ कि 
हमारी निम्न जातियो ने भी सिर उठाया और कुछ ही दिन बाद जब 
अपनी उन्नति की मांग की तो उच्च जातियो का वह विश्वास हिंल गया, 
जिसमे वह अपने को उन पर न्यायोचित शासन करने वाला मानती थी। 
इस प्रकार के परिवर्तन भले ही अपने वाह्याचार में केवल यही दिधाई 
दें कि यह मनुष्य के विकास के चिह्न हैं, परन्तु उनके मूल में समाज का. 
तत्कालीन आधिक और राजनंतिक ढाँचा होता है $ 

किन्तु मनुष्य का इतिहास यह बताता है कि वह केवल इतने में ही 
सीमित नही हो जाता। उसको हम प्रत्येक युग में मनुष्य के रूप मे देखते 
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हैं । वह मनुष्य का रूप बया है ? मनुष्य का रूप उसके-सर्म[जिक आचारेए5 
व्यवहार में व्यक्त होता है। वह धर्म मानता है, प्रेम और /विंवाह करता 
है, अपनी कुछ बातों को अच्छा कहता है, कुछ, को बुरा और इस प्रकार 
उसका विकास हुआ करता है; क्योकि मनुष्य समाज में रहता है; उसकी 
इकाई की अभिव्यवित अन्यों से सावेक्ष सम्बन्धो मे मुखर हुआ करती है 
इन अभिव्यक्तियों के पोछ्के उसकी भय-भावना, उदात्त भावना करुणा, 
अधुंगार, वीरत्व, रोद् स्वभाव, भयानक अनुमूति इत्यादि प्रकट होती हैं। 
और इनके पीछे क्या होता है? वही वह है जो मनुध्यी में समान रूप से 
होती है । भर वह है प्रवृत्ति 
प्राचीन और मध्यकालीन मनुष्यों को विश्वास था कि मनुष्य की 

सुष्टि ईश्वर ने विशेष रूप से की है, तभी वह अन्य प्राणियों की तुलना 
में बुद्धिमान होता है । यह मनुष्य का अपना विश्वास था और इस 
“विश्वास के लिए उसके पास कारण था, बयोकि वह अपने को प्रकृति में 
अन्य प्राणियों का स्वामी पात्ता था । मनुष्य ने यह तो स्वीकार किया 
“कि प्रकृति की शक्तियों पर उसका प्रभुत्व नहीं था । भतः वह ईश्वर को 
मानता था। और ईश्वर की कल्पना भी मनुप्य ने अपनी कल्पना की 
सीमाओं में रहकर ही, की। परन्तु वर्तेमात युग में मनुष्य का यह 
विश्वास प्राणिशास्त्रियों ने ढहा दिया। मनुष्य ने आक्राश के असंझुय 
नक्षत्रों का ज्ञान प्राप्त करने पर अनुभव किया कि वह वास्तव में विराट 
सृष्टि में बहुत ही नगण्य था। उसने यह भी अनुभव किया कि उसके 
ज्ञान के मानदण्ड वास्तव में सीमित ओर सापेक्ष थे । इस विचार ने उसे 
जहुत वडा धक्का दिया। एक वार उसे लगने लगा कि विज्ञान ही वास्तव 
में सबकुछ था और उसका ध॒र्म ईश्वर इत्यादि सम्बन्धी जो विचार था 
वह सब उसके मन बहलातने की बात थी, जिसे पीढ़ी-दर-पीढ़ी ममुष्य ने 
अपनी परिस्थितियों के अनुकूल सोचा-विचारा था। एकदम ही उसकी 
भौतिक शब्रित बढ़ गयी थी । पहले संसार में सबसे त्ेज गति घोड़ों पर 
आश्वित थी, अब बह लोहे के यन्त्रों में भा गई, क्योकि भाप और तेल से 
सह उन्हें चलाने लगा | नये विकास में उसके यन्त्रों ने आँखों से न दीखने 
सालों को बडा करके दिखाया, दूर को पास कर दिया, उसने शब्द को 
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पकड़ा और प्रकाश पर अपना कायू किया । बिजली फो बाँध लिया । 
कितना बड़ा परिवर्तन था यह ! उसके धूर्वजों ने ऐसा कभी नही किया 
था। अवश्य ही पौराणिक कयाओं में मनुष्यों ने कुछ कत्पनाएँ की थीं, 
परन्तु अब बहू सब सत्य दियाई दे रहा था। ऐसे में उसका सन्तुलन 
विगड भी जाता तो क्‍या अस्वाभाविक था ? 

परन्तु इतने पर भी मन को शान्ति चा हिपे थी । यह सोचने संगा-- 
अब क्‍या हो ? ६ 

(१) प्रुरानि विश्वास टूट गये, 

(२) नये जन्म लेने लगे, 

(३) न तो सघिकाल का कोई दर्शन जन्म ले सका, 

(८) ने अपने विकास में मनुष्य अपने मूल स्वभायों का परित्याग' 
कर सका । 

(५) पहली थार मनुष्य ने अनुभव किया कि उसका विशसत 
यद्यपि उस पर गहरा प्रभाव डालता था, परन्तु यह मूछतः किन्दी क्षुत्तृपा 
की विपासाओं से भी ग्रस्त था । 

(६) इस द्वन्द् ने समाज मे अनेक प्रकार की विक्ृत्ियों को जन्म 
दिया, जिन पर हमारे लिए एक बार दुष्टिपात कर लेगा लाभदायक 
पघ्रिद्ध होगा । 

प्रवृत्ति को विकृति समझा गया और हमारे सामने व्यक्ति वे चित्य- 
वाद का विकास अधिक हुआ 

अनेक प्रकार के वादों ते यूरोप में जन्म लिया। ऐसे बाद जिनकी 
कि भारतीय चिन्तन में कोई स्थिति नहीं थी, भारत में भी अपना 
प्रभाव डालने लगे । उन्हीने कई लोगो को चमत्कृत भी क्रिया। आज 
भी जो प्रयोगवादी हैं, वे ऐसी ही चमत्कारप्रियता के अपने खो पलेपन 
को छिपाने की योजना में निरत हैं। अजीव दिखाई देते मालेया 
उन बनने वाले लोगों को असलियत देखने के तिये आवश्यकता हैकि 
पहले उनमें प्रवृत्ति के सेल देखे जायें। अधिकांश इन विचारघाराओं ने 
इसलिए अधिक वल पाया कि व्यवित-स्वातन्द्य की भावना का इनमें पुट 
था, जबकि प्रगतिवादी चिन्तन के दावेदार यांत्रिक जीवन को अधिका- 
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प्रिक प्रथय देते हुए नागरिक स्वतंत्नताओं का हनन कर रहे थे, यद्यपि यह्‌ 
केवल सीमित प्रतिवन्ध थे, और उनके विचारों में भी जन-कल्याण की 
भावना का पुट ! इस इन्द्र ने व्यक्ति की रक्षा के प्रयत्न में सपाजीकरण 
की भावना का विरोध पैदा क्रिया और सामाजीकरण की भावना का एक 
अंश तक व्यवित-स्वातत्य को सामतीय और पूंजीवादी विकृृति कहने 
लगी। इस प्रकार प्रवृत्ति का संघर्ष वादमूलक ही नहीं हुआ, बल्कि जीवत 
के दो दर्शनों का संघ बन गया) 

प्रश्य यह उठा कि मनुष्य क्या है ? वह क्‍यों जीवित रहता है और 
क्या करें ? किसलिए उसे साहित्य की आवश्यकता है ? साहित्य मनुष्य 
की किन आवश्यकताओं की पूर्ति करता है ? 

इन्ही प्रश्नों के उत्तर में वस्तुतः हमारी परम्परा के भीतर पलने वाले 
मानववाद का स्वर है, जिसे हम सुनने के आदी हो गये हैं । कितु अधिक 
अभ्यस्त हो जाने से हम उसे अलग करके नही देय पाते । 

मनुष्य ने पहले इस पृथ्वी पर जन्म लिया, बाद में ही तर्क किया । 
यदि हम जान पति कि हमारे अतिरिक्त इस पृथ्वी के अन्य आधी भी 
किसी प्रकार का तर्क करते हैं, तो शायद हमारा विन्तन कुछ और ही 
हो जाता। एक बार मेरे एक मिन्न ने एच. जी. वेल्स का 'बार आफ द 
बहर्ड सा! पढ़कर कहां था कि बही क्यो कल्पना की जाती है कि मंगल ग्रह 
से आये लोगों ने पृथ्वी-वासियों को हरा दिया ? पृथ्वी-वासियो ने क्‍यों 
नही हराया कही जाकर ? 

इसका सीधा उत्तर यही है कि पृथ्वी से हम बाहर नहीं गये, अतः 
इस प्रकार की कटपना बहुत दूर की लगती है। और जो बाहर से आया 
है वह मवश्य ही सशक्त होना चाहिये, यह्‌ कल्पना कठिन भी नही है। 

इसीलिए मनुष्य की कल्पना का रस्त उसकी सीमा के ज्ञान की अनु- 
भूति हैं। इसी की सर्वश्रेष्ठ अभिव्यक्ति है साहित्य । और इसीलिये बहू 
हमारे जीवन के लिए अत्यन्त अनिवाये है । 

साहित्य का पहले मौखिक रूप में सिरजन हुआ और फिन्ही साथा- 
जिंक परिवेशों मे हुआ | भारतीम चिन्तन ने ही थ्रुगों के परिवर्तत की 
स्पष्ट समझा । उसने पुरोहित-वर्ग की कविता को मनुष्य के भावपक्ष को 
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आन्दोलित करने में अशवत समझकर उसे अपौरुषे य कह दिया। भारतीय 
सामंतवाद के उदय ने समाज को जो मानववादी विचारधारा दी, उसी के 
आधार पर मारतीय विचारकों ने, सामंतोय युग के प्रारंभिक काल की 
महान पुस्तक वाल्मीकि रामायण को अपना आदिकाब्य माना, क्योकि 
बह काव्य भाव-प्रधान था, और उसमें मनुप्य का आदर्श वर्णव किया 
गया था। 
जिस प्रकार सृष्टि का प्रत्येक परमाणु अपने चारों ओर के वस्तु- 
जगत्‌ से सामंजस्य ढूंढता है, मनुष्य भी इसी कार्य में रत रहा है और है। 
यही इंगित करता है कि आगे भी वह यही करता रहेगा । इस सामंजस्य 
के चेतन क्षेत्र की अभिव्यक्ित साहित्य है और अपने सूक्ष्मतम रूप में 
कविता । 
यहाँ हम यही देखने का प्रयत्न करेंगे कि इन सबका मूलाघार क्या 
है ? मेरी राय में यह मानवतावादी स्थापना है, जो इन सारे आयामो 
को स्थिर किये है हमारा प्राचीन साहिंत्य इसके लिये सर्वप्रथम अध्ययन 
का विषय है । दूसरी बात हमें देखनी है कि मानवतावाद ने किस 
व्यापकता से धर्मं पर प्रभाव डाला है, जो भारत में साहित्य की पृष्ठ- 
भूमि रहा है | तीसरी वात है वर्तमान काव्य में कहाँ तक हम उस परंपरा 
को अपने भीतर आत्मसात कर था सके हैं। अन्त में हमें इस परंपरा का 
वह स्वरूप देखना है जिसने नये अध्यायों को जन्म दिया है। 
इन पृष्ठों मे में इसो को सुलझाने की चेप्टा करँगा। किन्तु मेरा 
आधार मनुष्य का सत्य, वह सत्यमात्र है, जिसमें मनुष्य व्यापक रूप से 
आता है, अपने वस्तु-वातावरण से भिन्‍न नही रह जाता, किन्तु वह सुष्टि 
का सत्य भी है या नही यह नही कहा जा सकता। कला का सत्य और” 
यथार्थ का सत्य क्या मनुष्य के सत्य” के ही दो रूप हैं; यह भी प्रश्न मैं 
अपने सामने यहाँ रखूँगा; क्योकि सत्य को जब तक सापेक्ष इृष्टि से नही 
देखा जायेया तब तक हम नई प्रमाओ को नही देख सकेंगे। 
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प्राचीन कविता और उसका विश्लेषण 


प्र श्‌ ४ 

परिचय--संसार की सबसे पुरानी कविता 'वेद' में ही प्राप्त होती 
है । 'वेद! शब्द का अर्थ है--'ज्ञान! | पहले यह कविताएँ सुनकर याद 
कर ली जाती थी। इसीलिए वेद का दूसरा नाम श्रुति है। हिन्दुओं मे 
पुराना विचार यह था कि बेद को ईश्वर ने प्रकट किया था और ऋषि 
उसके द्र॒प्टा थे । अत. बेद अपोरुषेय है। गौतम बुद्ध के समय तक त्िवेद 
ही प्रप्तिद्ध थे, किन्तु छान्दोग्योपनिषद्‌ तथा अन्य परवर्त्ती बेदिककालीन 
रचनाओं में ही नहीं, वरन्‌ स्वयं विराट पुरुष के प्राचीन वर्णन 'पुरुष 
सुक्त' में भी 'छन्द' का वर्णन आता है-- 

तस्मादन्नात्सवेडुत:ः ऋचः सामानि जन्षिरे, 
छदा&४तिं जज्ञिरे तस्माथजुस्तस्मादजायत ॥७। 

इससे प्रकट होता है कि 'छंद! कहलाने वाली कविताएँ ही परवर्त्ती 
काल में अथर्ववेद के नाम से प्रचलित हुईं | इस प्रकार ऋग्वेद, सामवेद, 
अजुर्वेद, और अथवंवेद--चार प्रसिद्ध हुए । 

काल निर्णय--यूरोपीय विचारकों का प्रयत्न यही रहा कि वे भार- 
सीय सांस्कृतिक परम्परा को परवर्त्ती सिद्ध करें ॥ फिर भी बविन्टरनित्स 
ने कहा कि : “वेद बुद्ध के समय में भी इतमे प्राचीन माने जाते थे कि 
उन्हें अपीरुषेय-सा ही समझ्ना जाता था । बुद्ध ईसवी छठी शत्ती पूर्व में 
थे | तब हम बेद के रचनाकाल को २५०० ई० पू० तो मानने को विवश 
ही हैं । कुछ विद्वानों ने बेट को ३५००-२५०० ई० पू० के बीच में बना 
हुआ माना । 
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बोगज़कोई नामक स्थान में खुदाई में मिले शिलालेख और ईटों पर 
अंकित लेणों से यह प्रकट हुआ है कि किसी समय वहाँ भी इंद्र आदि की 
उपासना होती थी | विद्वानों ने उन लेखों का समय १४०० ई० पू० के 
लगभग निर्णित किया है | डॉ० सुनीतिकुमार चाटुज्या आदि बा मत है 
कि बोगज़कोई के लेखों मे जिस भाषा का प्रयोग हुआ है, वह निस्संदेह वेद 
की सस्कृत से प्राचीन है, क्योंकि उसमें अनेक ध्वनियाँ ऐसी हैं जो ईरानी 
में भी मिलती हैं। उनके मतानुसार जब वैदिक संस्कृत और ईरानी पूर्णतः 
अलग नही हुई थी वह भाषा तब की हो सकती है। हाल में हुई हस्तिता- 
पुर की खुदाई ने भी यही बताया है कि शीस्तान से रूपार तक जो वैल्ट 
फैली थी उसी संस्कृति के हमें, ई० पू० २००० की संस्कृति के विलय के 
उपरान्त लगभग ई० पू० १४०० में दर्शन मिलते हैं, जी यह प्रकट करता 
है कि आय भारतवर्ष में लगभग १४०० ई० पू० में आये होगे भौर वेद 
उन्ही की कविता थी । यद्यपि यह तर्क ऊपर से देखने में कुछ ठीक लगते 
है; किन्तु घरती में मिली वस्तुओ का काल्पनिक निर्णय नहीं किया जा 
सकता । वेद में जिस धोड़े का वर्णन हुआ है, उस घोड़े के हस्तिनापुर में 
कोई चिह्न नही मिले हैं। अतः यह विवादास्पद ही है। जब तक अन्य 
प्रमाण नही मिले तब तक हमे केवल वेद की प्राचीनता को मानना ही 
होगा, क्योकि बोगज़कोई की भाषा भी आधार नहीं हो सकती । एक ही 
समय में एक ही भाषा के भिन्‍न-भिन्‍न स्थानों में अनेक प्राचीन नवीन 
रूप चलते हैं जैसे मद्रास की तमिप की तुलना में लंका की तमिप पुरानी 
है और जावा सुमात्रा को तमिष उससे भी पुरानी। 
प्राचीनता--बुद्ध के समय में वेद अपोरुषेय माने जाते थे। जैमिनि ने 
बेद की प्राचीनता के कारण या अन्य दृष्टिकोणों से इस पर बडा जोर दिया 
था । बुद्ध के कुछ ही वाद लोकायत सम्प्रदाय के नेता चारवाक ने वेद के 
गड़े हुए खंभों को उखाड फेंक्ना चाहा था, परन्तु वह सफल नहीं हुआ | 
बुद्ध से पहले यास्क ने निश्वत लिखा था । उसेने अपने से पहले के कई 
आचार्यों के नाम गिनाये है जिन्होंने वेद की व्याख्या की थी | यास्क ने 
यह भी इंग्रित किया है कि वेद की भाषा काफी प्राचीन है और इसका 
अर्थ तभी कठिन है । इससे प्रकट होता है कि वेद भ्ाचीव ही हैं, क्योकि 


प्राचीन कविता और उसका विश्लेषण १७ 


यदि इनका काल १२००-१४०० ई० पू० के बीच माने लिया जाये तो 
यह नहीं माना जा सकता कि लगभग ७०० ई० पृ० यानि ६००-७०० 
ई० पू० वर्ष में ही यह भाषा इतनी पुरानी पड़ गई कि लोग इसका अर्थ 
ही विकालना भूल गये। हम लोग कबीर की भाषा खूब समझते हैं। 
बल्कि विद्वानों ने यह माना है कि लगभग ५०० ई० पू० के समीप ही 
छार्दोग्योपनिषद्‌ का प्रणयन हुआ, जो कि परवर्त्ती वैदिक भाषा में है । 
समकालीनही महपि पाणिनि का समय है जिन्होंने लौकिक भाषा (संस्कृत) 
का व्याकरण बनाया था । व्याकरण तब बनता है जब भाषा जनता में 
प्रचलित होती है। इसका अर्थ यह हुआ कि जब लोक में लौकिक संस्कृत 
चल निकली थी तब भी पुरोहित-बर्ग में प्राचीन भाषा का ग्रन्थ-प्रणयन 
में प्रयोग चल रहा था । महाभारत जो जनता के लिये लिखी गई थी, 
ईसा के ५०० ई० पू० ही उसके कई भाग लोकिक भाषा में ही चल रहे 
थे। (उसकी समाप्ति परवर्त्ती काल में हुई) । हम जानते हैं कि ईसवी 
दूसरी झतों पूर्व शुगकाल में वाल्मीकि रामायण का संपादन हुआ था । 
वहाँ हम देखते हैं कि छोौकिक संस्कृत भी लोक में उच्चवर्गों की भाषा रह 
गई थी । अत; यह स्पष्ट हो जाता है कि वेद की भाषा जब प्रचलित रही 
होगी तव वह समय निस्सन्देह १५०० ई० पू० से पहले का रहा होगा, 
क्योकि लोकिक सस्कृत को ही विकास करने में काफी समय लगा होगा, 
जँसा कि भारतीय भाषाओं का विकास स्पष्ट करता है । 

भाषा और प्रणयन--वेद का प्रणयन एक बहुत तम्वे समय को आक्रांत 
करता है, पहले वेद एक ही था। कहते हैं कि कृष्ण दवायन ने ही वेद 
का संपादन किया था| वेद को विभाजित करने के कारण ही उनका 
नाम वेदब्यास पडा था। हम यह नहीं कह सकते कि ऋग्वेद, सामवेद, 
यजुर्वेद भौर अथर्ववेद कालक्रमानुसार संपादित किय्रे गये है । वेदव्यास 
के समय में वेद की अलग-अलग शाखाएँ अलग-अलग पुरोहित-घरानों में 
प्रचलित थी । व्यास ने उन सबको एकत्न किया था। बहुत-सी कविताएँ: 
ऋग्वेद और सामवेद मे कौमन है। पुरुष सुृक्त ऋग्वेद में है, उसमे १६ 
सूक्‍त है। यजुर्बेद में भी पुरुष सूकत है, पर उन १६ के अतिरिक्त उसमे 
६ सूक्‍त अधिक है। अतः हम ऋचाओं के कालक्रम को इस आधार पर 
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नही इूँढ़ सकते। 
वेद की भाषा का एक ऐसा प्रकाण्ड पण्डित तो कोई नहीं है जो 
भाषा के आधार १र ही समय बता दे । परन्तु फिर भी भाषाविद्‌ प्राचीन 
और नवीन का आमतौर पर निर्णय करते हैं। उनके अनुसार ऋग्वेद के 
प्रथम नौ मण्डलों की भाषा वहुत पुरानी है। दसवें में भाषा कुछ परवर्त्ती 
है। ऋग्वेद में कविताएं यानि ऋचाएँ प्रमुख है । सामवेद गाया जाने 
वाला वेद है। उसमें ऋग्वेद की कई ऋचाएँ हैं । उसमें स्तुतियाँ हैं । 
यजुर्वेद में गद्य का अंश भी है, जो और भी परवर्त्ती माना जाता है। 
अथवंबेद को अन्तिम माना जाता है| उसके बाद ब्वाह्मण ग्रन्थ हैं, जिनके 
बाद आरण्यक ग्रन्थ माने जाते है। 
प्रारभ से विकास--वेद क/ प्रारम्भ कभी चरवाहो के मीतो के रूप 
में हुआ होगा। वे गीत मुंह जवानी याद रखे जाते थे। जिस प्रकार 
गोरपनाथ की अपभ्र श भाषा जोगियों के मुझ मे धीरे-धीरे बदलती रही 
और आज जो गीौरखनाथ की कविता कहलाती है । बह वास्तव में गोरख- 
नाथ की नही है, उसी प्रय्ार वेद की मापा भी बदलती रही। कब उस 
गीतों का रूप स्थिर हुआ, हम नहीं जानते। किन्तु बेद में प्रारम्म में 
स्तुतियाँ है तथा जन-काब्य भी है। परवर्त्ती काल में पुरोहित कर्मकाण्ड 
उनमें बढ़ता गया । अथवंवेद में जादु-्टोता भी घुस आये । विद्वानों का 
काथन है कि पहले आय प्राकृतिक वस्तुओं के उपासक थे, वे जादू-टोना 
नही मानते थे। जादू-दोना उनमें अवारयों के मिलन से आया । इस विचार 
को यूरोपियन इसलिए मानते थे कि उनके हिंसाव से वे भी आर्य थे और 
आर्य सदैव श्रेष्ठ रहे थे । अनायंपन भारतीयों से आर्यी में घुसा था । 
भारतीयों ने इस विचार को इसलिये अपनाया क्लि वे भी अपने अतीत को 
बहुत गौरबमय और श्रेष्ठ मानते थे । उनकी राय में भी अनर्य्य बहुत 
खराब लोग थे । परन्तु बाद मे यह श्रान्ति दूर होने लगी ! लोगों ने देखा 
कि कुछ अनार्य्य जातियाँ भी वड़ी सभ्य थी। बल्कि उनकी तुलना में 
आर्य्य ही बर्बर थे । उस प्राचीन काल में आयें कोई जाति नही थो। 
आर्य्य एक संस्क्ृति थी। ब्रात्मस्तोन्न प्रकट करठा है कि अन्य लोग भी 
आमें बनाये जाते थे । कई कब्ीले थे, कोई तुरबंसू, कोई भरत, कोई मद्र, 
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कोई पांचाल के । बाद में इनके निवास-स्थानों कै नाम इनके नामों पर ही 
पड़े । अतग-अलग कवीलो में अलग-अलग पुरोहित थे । सम्भव हैं, त्रिवेद 
मानने वाले कबीले अथवंवेद मानने वाले कबीलों को सम्मान नही देते थे, 
किन्तु कालांतर में अथर्ववेद वाले कवीलों वी कविताएँ भी पूज्य मान ली 
गयी । दूम यह भी स्पष्ट नहीं बता सकते कि चारो वेदों में कितना आय्ये 
है, कितना अनार्य । सस्कृतियों बाग जब मिलन होता है, तब अतर्भुवित 
अनेक रूपों में होती है। आर्यों के ही विभिन्‍न विश्वास अनाय्य सम्बन्धो 
से मिलकर दिभिन्‍न रूपों मे प्रकट हुएं, वे दी वेद है। 
ऐमा प्रतीत होता है कि पहले कबीला शिकार करता था । शिकार 
को सायंकाल इकट्ठा किया जाता था । बाँटा जाता था | याया जाता 
धा। भगिनि वीच मे जलती थी । राबकुछ एक 'यूमिट” था। यह बॉटना 'दान/ 
था। अग्नि जलाकर शीत-प्रदेश मे तापा जाता था। उसे जलाये रखना 
पवित्न कार्य था । अग्वि की खोज ने मनुष्य को सभ्य बताया था । यही 
“यज्ञ' था । और सारा “यूनिट' ब्रह्म था । कालांतर में यह 'यूनिट बढ़ता 
गया । जब जब समाज का रूप बदला उस यूनिट का मूर्तीकरण हुआ और 
वही 'यूनिट' अन्त मे विराट पुस्ष बना और परवरत्ती काल में दार्शनिक 
ब्यास्या में “निराकार महान सर्वोपरि' ब्रह्म । "यज्ञ! का रूप बदला। ग्राम- 
ग्राम एकत्र हुए तो 'संग्राम” कहलाया। सय मिलकर लडे, जाति का 
विकास हुआ और “यज्ञ! अग्नि को जलागे रखने की जगह पुरोहित-वर्ग 
की उपासना का रूप बना । उसमे सामाजिक आवश्यकताएँ बढ़ीं । शत्रु 
की लूटते का नाम 'अश्वमेध यज्ञ' पड़ा । इसी प्रकार अनेक यज्ञ रवे गए । 
पहले कबीले में 'पितर' ही प्रधान था । जब परिवार से काम नही चला 
तो कई पितर मिले । अयवंवेद बताता है कि तव एक मृहपत्ति चुना गया। 
जब उससे भी काम नहीं चला तब गृहपतियों ने मिल कर आमंत्रण यानी 
मन्त्रि-मण्डल वनाया। उसके बाद सभा बनी, जिसमें सभ्य! चुने गए। 
अन्त में राजा चुना गया । एक गोत् वाला गण, धीरे-धीरे अपना विकास 
प्राप्त करता गया और जातियाँ दीं | आपस से जो शिकार वेंटसे थे, 
वही “दान! बाद में अपना रूप बदल गया और समाज में गरोबी-अमी री 
जा गई । अन्त में राज्यो में टक्कर होने लगी | वेद की कविता इस लम्बे 
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समय का प्रतिनिधित्व करती है, जिसमें हम सम्राज की कई व्यवस्थाओं 
का विकास देखते हैं ॥ वेद कोई इतिहास नही है। उसमें यत्र-सत्र ऐति- 
हासिक सूचनाएँ प्राप्त हो जाती हैं । 

बँँदिक कविता किसी युग-विशेप की कविता नही । यह भी नही कहा 
जा सकता कि इतनी ही कविता तव-तव रची गई थी । यह संकलन तो 
हमें पुरोहित-वर्ग के हाथों से सम्पादित होकर मिला है। चरागाह के 
जीवन से “राज्य' के उदय तक का काव्य हमे वेदों में प्राप्त होता है। 

परवर्त्ती वैदिक काल मे जब समाज की व्यवस्था बदल गईं तव हमे 
याज्वलकय और अश्वल जनक आदि मिलते है जो शतपथ ब्राह्मण आदि 
बेदिक कर्मकाण्ड की आवश्यकता प्रमाणित करते हुए लौकिक व्याख्या 
करते हैं। उस समय वैदिक क्रिया-कर्म का सामाजिक उपयोग नही, 
बरन्‌ धामिक रूप भिलता है । आरण्यको में हमे उसी क्रिया-फर्म की 
दाशनिक व्यास्प्रा प्राप्त होती है। आगे चलकर पड्दर्शनों में तत्कालीन 
स्थिरमतों के विरूद्ध विद्रोह भी प्राप्त होता है । अतः आवश्यक अब यह 
है कि हम देद की विपय-वस्तु पर एक दृष्टिपात फरें। 

विपयधरतु और लेखक--ऋग्वेद में दस मण्डल है । हर एक भाग 
में अनेक सूत्न हैं। कुल संद्या में वे १०२८ हैं। ऋग्वेद मे अतेक प्रकार के 
छन्दो का प्रयोग हुआ है ।' यह प्रकट करता है कि तत्कालीन कवियों 
को छन्द का ज्ञान अच्छा था। 





१. अभिम्तारिणी, अनेक प्रकार के अनुप्टुप, अष्टि, अस्तरप ब्ति, अति- 
धृति, अतिजगति, अतिनिचृत, अत्यप्टि बृहति, चतुविशत्तिक, द्विपतती, 
धृति, द्विपदो विराज, एक पद त्रिप्टुमू, एक पद विराज, गायत्री संगति 
ककुमू, अनेक प्रकार के ककुुम, कृति, मध्ये ज्योतिसू, महावबृहति महापद 
पंबित, महापक्ति, शतीवृहति, महाशतो बृहृति, नप्दरूपी, न्याकुंसारिणी, 
पदनिचृत, पद-पकतति, पकित, पक्‍तयुत्तर, विपीलिका, मध्या, प्रग्तश्ना, 
प्रस्तर-पंकित, प्रतिप्हा, पुरस्ताद्‌ वृहृति, पुरौषणी शतो-बृह॒ति, स्कधी प्रीवा 
तनुशिरा, इत्यादि । | 

--रामदास गौड़, हिंदुत्व, पृ० २६ 
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प्रत्येक सूक्त किसी ऋषि द्वारा प्रकट हुआ 'हैं। अथीर्ती कोई न कोई 
उसका स्वयिता है। ऋग्वेद के लेखकं'विम्नुलिबिंत ऋषि हैं-+ 
१ भघुच्छम्द, २ जैत, हे मेघातिथि, ४ शुनः शेय, २, हिरिप्यस्तूप, ६. 
कण्व, ७ प्रकष्व, ८ संव्य, € नोध, १० पराशर, ११ गौतम, १२ कृत्स,, १३ 
कश्यप, १४ ऋज्स्व, १५ तृतास्य, १६ कक्षिवनू, :१७. भावेव्य/:१८ 
रोमण, १६ पदच्छेष, २० दीघेतमत्त, २१ अगस्त्य,:२६: झा, २३ मस्त: 
मित्र (क्षत्रिय), २६ ऋषभ (जैनतीयंकर ? ), ३० उत्कल, ३१ कट, 
३२ देवश्ववा, ३३ देवब्रत, ३४ प्रजापति, ३५ वामदेव, ३६ अदिति 
(आदिमाता ? ), ३७ तसदस्यु, ३८ पुरुमिल्ल, ३६ बुध, ४० गविष्डि:, 
४१ कुमार, ४२ ईश, ४३ सुतम्भरा, ४४ धरुण, ४५ पुरु (क्षत्रिय ? ), ४६ 
चबू, ४७ द्वित, ४८ प्रयत्तव, ४६ शश, ५० विश्वसाम, ५१ घुम्त, ५२ 
विश्वचर्षणि, ५३ गोपपण, ५४ वसुयु, ५५ त्याहण, ५६ अश्वमेध, ५७ 
अत्ति, ४८ विश्ववर, ५६ गौरीरिति, ६०, बच्च, ६१ अवस्य, ६२ गतु, ६३ 
समवरण, ६४ पृथ्‌ (क्षत्रिय 2), ६५ वसु, ६६ अव्विभूय, ६७ अवत्स- 
रादि, ६८ प्रतिक्षत्र, ६६ प्रतिरथ, ७० प्रतिमानु, ७१ परहनमन, ७२ 
सुदीति, ७३ प्रुरमीड (क्षत्रिय ? ), ७४ हयंट, ७५ घुम्निक, ७६ गोपवन, 
७७ सप्त वृध, ७५ विरूप, ७६ कुरूसुति, ८० क्स्नु, ८१ एक्थु, ८२ 
कुसीदी, ८३ कृष्ण, प४ विश्वक, ५५ उपणाक्तव्य (मुगु ?), ८६ नृमेघ, 
5८७ अपाला (स्त्री), ८८ बप्लुतकक्ष, ८६ सुकक्ष, ६० बिन्दु, ६! पूतदक्ष, 
६२ तिरश्चि, ६३ स्वुक्तने, ६४ रेह्‌ जमदग्नि, €५ नेम, ६६ प्रयोग- 
व्यविष्ट, ९७ प्रसूकष्ब, ६८ पुष्टिगु, मुष्टिगु, ६९ आयु, १०० मातरिश्वा, 
१०१ कृश, १०२ पृपद्र, १०३ सुपर्ण (गरुड़ जाति का व्यवित ? ), १०४ 
'असित, १०५ देवल, १०६ दृढ़च्युत, १०७ इधमवाह, १०८ श्यावश्व, 
१०६ प्रभुवसु, ११० रहृगण (क्षत्रिय? ), १११ बृहन्मति, ११२ अपास्य, 
११३ कवि, ११४ उचथ्य, ११५ अवत्सार, ११६ अमहीपु, ११७ 
'निध्मुति, ११८ भूग, ११६ बेखानस, १२० पवित्न, १२१ रेणु, १३२२ 
हरिमिन्त, १३३ बेन (क्षत्रिय ? ), १२४ अकृष्ट भाष्या: अजा:, ११४ 
अत्देन (क्षब्रिय), १२६ व्याप्नपाद, १२७ कर्णश्रुव, १२८ अस्वरीप 
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(क्षत्रिय), १२६ रिजस्वा, १३० रेमसूनु, १३१ ययाति (क्षत्रिय), 
१३२ नहुप (नाग जाति का व्यवित), १३३ शिवण्डिनी, १३४ 
चक्षु,, १३५ मप्तवि, १३६ गौरी (कामदेव अथवा शिव की पत्नी ? ) 
१३७ रीति, १३८ ऊध्वंसुभ, १६६ झतयक्ष ऋणजूचय (यक्ष ?), १४० 
शिशु, १४१ त्िशिरा (अमर जाति का व्यक्षित), १४२ यम, १४३ यमी' 
(स्त्री), १४४ शद्भा, १४५ दमन, १४६ देवधवा, १४७ मथित, १४८ 
संग्रयुक, १४९६ च्यवन, १५० बसुक्र, १५१ लुपा, १५२ घोपा (स्त्री), 
१५३ अभितया, (स्त्री )१५४ सृहत्य, १५५ सप्तमु, १५६ बैकुण्ठ, १५७ 
युहृदबथ, १५८ माता सहित गोपायन (स्त्री और उत्तका पुत्न), १४६ 
सुमित्न, १६० नाभानेदिष्ट (क्षत्निय ?) १६१ जरक्तारु (नागाय्यं-पिता 
भआय्यं-माता नाग जाति की स्त्री ? ),१६२ स्पृमरश्मि (क्षत्रिय ?) १६३ 
विश्वकर्मा (तक्षण-बढ़ई ज्वति का व्यवित ? )१६४ मूध्न्न, १६५ शरपात, 
१६६ तात्व, १६७ अर्धुद, १६८ पुररवा (क्षत्िय ?), १६६ उर्वेशि 
(अप्सरानास्धरय जाति की स्त्री ?), १७० सर्वहरि, १७१ भिषज, १७२ 
देवापि(क्षद्तिय ?), १७३ वश्र, १७४ दुवस्यु, १७४५ मुदुगछ, १७६ अप्र- 
तिरप, १७७ भूतांश, १७५ सरमा, (बुबकुरी-अनाय॑ जाति की स्त्री ? ), 
१७६ पषि: जुहु (पाणि एक अनाय॑ जाति), १८० राम (दाशरधि राम 
या अन्य ? क्षत्रिय 2),१5१ उध्द्रदप्ट्र, १८२ नभ प्रमेदन, १६३ शत- 
प्रभेदग, १८४ साधि, १८५ धर्म, १८६ उपस्तुत, १८७ भग्विपुय, १८८ 
भिधु (विधारी या नाम ? ), १८६ उरुक्षय, १६० लब (राम के पुत्र ? 
या अग्य ? ), १६१ बृहद्विव, १६२ हिरष्यगर्भ, १६३ चित्महा, १६४ 
फुलमल, १६५ बहिप, १६६ विहृव्य, १६७ यश, १६८ सुदास (क्षत्रिय) 
१६८ मानूधाता (क्षत्रिय), २०० ऋष्यश्ग (राम के बहनोई ? ), २०१ 
बृषपाणश, २०२ तिप्रजूति, २०३ ब्यंग, २०४ विश्वाबसु, २०४ अग्वि- 
पावर, २०६ अखितापस, २०७ द्रोण (क्षत्रिय ? ), २०८ साम्बसित्न 
(क्षत्रिय), २०६ सुदेद, २१० पृथुवन्व, २११ मृद्रिका (स्त्री), २१२ 
श्रद्धा सती (स्प्ती), २१३ इन्द्रमाता (स्त्री), २१४ शिरिम्विया (अनायें 
स्त्री 2), २१५ केतु (असुर ? ),२१६ मुयत, २१७ इत, २१८ यदमान 
शम्‌, २१६ रक्षोह्दा, २२० बिवृहा, २२१ प्रचेता, २२२ कग्ोत, २२३ 
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अनिला (स्त्री), २१४शवर (अनाये कक 8474६ 
२२६ सम्बत, २२७, झूव, २२८ अभिव्त), रैंरेड उद्ंग्रीवा, २३४, 
२३१ अरिप्टनेमि (क्षत्विय ? ), रज३ रथ (कषक्िएु।....२१३ साएत- 
धृति, २३४ श्येव (अनार्य जाति कं! व्यक्ति? )(8 /ह्ार्प यूनि, सु 
अधमर्पण, २३७ सवबन, २३५८ प्तिप्रभ, ,३३९-स्व स्वि,-२६८०“स्पुंव टूल, 
२४१ श्रूतविद्, २४२ राहुह॒ब्य, २४३ यजढ़, रेड उच्लकिरि २४४ बहन 
वृक्‍्त, २४६ पौर (नागरिक ? ), २४७ अवस्यु, “एथ्#ध्मप्तवर्ध, २४६ 
यवापमरुत्‌, २५० भरद्वाज, २५१ वीतह॒ब्य, २५२ युद्दोत्न (क्षन्निय ? ), 
२४३ शुनहोत्र, २५४ नर, २५५ सम्पु, २५६ गरग, २५७ ऋ जिस्वा, 
२५८ पायु (नाम ठीक नहीं है ?), २५६ वरिष्ठ, २६० मैंत्रावरुणी, 
२६१ वशिप्ठ, २६२ शक्ति, २६३ वशिष्ठा (स्त्री), २६४ आसग, 
२६५ प्रगायकण्ड, २६६ शस्बतिं, २६७ देवातिथि, २६८ ब्रह्मतिभि 
२६६ बत्स, २७० पुनर्वेत्स, २७१ साध्वथ, २७२ घशकर्ण, २७३ सौभरि 
२७४ नारद (गंधर्व ?) २७५ गोपूक्ति, २७६ अश्वसूक्ति, २०७ तिप- 
पिथि, २७८ वँवस्वत मनु (आदि पुरुष ?), २७६ विश्वमना, २८० 
इरिम्बिधि (अनार्य जाति का व्यक्ति? ), २८१ सहखबसु, २८९ रोचिशा 
(स्त्री), २८३ भर्ग, २८४ फलि, २८४ मत्स्य (मत्स्य जाति का अनार ? 
या आये ? २५६ मान्य, २८७ एयावाए्व, २८८ नाभाग, २८६ त्िशोक। 
इस प्रकार ऋग्वेद अनेक कविगण की रचनाओ का संग्रह है । 
ऋग्वेद में विशेष रूप से युग-बर्णन स्तुतियाँ और प्रार्थनाएँ है । 

निम्नलिखित देवताओं की स्तुतियाँ प्रमुख है, जिलका हम इस प्रवार 
विभाजन कर सकते है-- 

प्राचीन [परवर्त्ती देवता- (प्राकृतिक (बीरनह॒त्त्व (अन्य ) 


देवता, समकालीन फिर बल्तु) . पृर्णत्यक्ति विश्वेदेव 
प्राचीन) बर्णव) 
अग्नि इन्द्र तु मिदावरुण सरस्वती 
वायु सरुत सौम अश्विनीकुमार 
वरुण त्व्प्ट्रा यौः अपूह दक्षिण 


वरुणाणी इख्राणों पृथ्वी. ब्रह्मपस्पति ऋण 


र४ 


अयंमा बुहस्पति पूषण 

भ्ाता शचि सविता 
उपा 
आदित्य 
सूर्य 
वेश्यानर 
सिंधु 
अन्न 
वनस्पति 
राका 


सिनिवाली 
पर्बेत 
सीता 
पर्जन्प 

4 घे नु 
मृत्यु 
आत्मा «- 
ज्ञाब 
मओशधय:ः 
अरणप्पानि 
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आयु: 
स्वनय 
रोमथा 


आयतलपत्‌ 
कपिजच्जल 
सोमक 
वामदेव 
दघिन्क 
उपण 


अब्नि 

प्रस्तोक 
पृष्णि 
वास्तोष्पतति 
सरस्वा 
चित्र 


» सोमयनमान 


सरमहापुत्रा: 
वैकुण्ठ 
ताक 


अग्नपेयि 
विष्णु 
विष्ण णु 
रद 
पाक 
काल 
साध्य 
रति 
यूप 
उच्चे:अवस' 
(अश्व) 
क्षेत्रपति 
घृद (घी) 
देवि 
पितु 
निऋति 
श्रदा 
माया भेंद 


इससे प्रकट होता है कि ऋग्वेद में अनेक वस्तुओं का वर्णन प्राप्त 


होता है। 


सामवेद में ऋग्वेद की ही ऋचाएँ अन्य क्रम से दी गई हैं । सामवेद 
में प्राथंताओं को गाया जाता है । जिन यज्ञो में सोमरस काम में लाया 
जाता था, वहीं सामगान होता था। इसके तीन संस्करण पाये जाते 
हैं--कौयु मी शाखा, जैमिनोय ओर नारायणीय । सामवेद में ७५ मन्त्र 
ऋग्वेद से अलग हैं। यह नहीं कहा जा सकता कि पहले सामदेव में मन्त्र 


बने और बाद में ऋग्वेद में जोड़े गये । 
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सर्वप्रथम हमे निधण्दु और निरुक्‍्त मिलते हैं। निरुकत यास्‍्क ने 
लिखा था। निधण्टु की टीका देवराज यड्वा ने लिखी थी। विजयवगर 
साम्राज्य में रहने वाले सायणाचार्य ने तेरहवी शती में वेद की टीका 
लिखी। प्रत्येक ने अपने पूर्ववर्ती टीकाकारों के नामों का उल्लेप किया 
है। सायण के उपरान्त महीधर की टीका है जिप्तमें वाममार्गी प्रभाव 
झलकता है, या कह सकते है कि महीघर ने वेद की समझते की बाममार्गी 
पद्धति को अपनाया । हम नही कह सकते कि उस प्राचीनकाल में जबकि 
स्त्नीयुमान संवध अधिक मुखर थे, यह तमाम वाममर्मी पद्धतियाँ वेद के 
लोगो में प्रचलित नही थी । इसके उपरान्त पाश्चात्य लेखकों ने वेद की 
टीकाएँ लिखी । किन्तु सबसे महत्त्वपूर्ण दो टीकाकार हैं, प्रथम, रवामी 
दयानन्द, जिन्होने वेदों का नया भाष्य किया । वे बड़े वेैयाकरण थे, अतः 
हम नही कह सकते कि उनके वेदभाष्य को वेद का भाष्य माना जाये, या 
स्वामी जी का वह अपना दृष्टिकोण है। दूसरे हैं, थी अरविन्द, जिन्होंने 
सारे वेद को आध्यात्मिक दृष्टिकोण से देखा है। वह भी उनके मत का 
प्रतिपादन है। अभी तक हमारी राय में वेद का अर्थ समझने की जो कुंजी 
साथण मे है, वह अन्यत् नही है । हम उसी को अपना आधार मानकर 
चलना उचित समझते हैं । 


83्२४ 

इतिहास फे स्तर--क्रिसी भी रचना का मूल्यांकन करने के पहले 
हमें उसके अन्तस्साक्ष्य को देखना चाहिये । वेद भी अपनी साक्षी देते है। 
ऋग्वेद के प्रारंभिक मण्डल की ऋचाएं पढ़ने से प्रतीत होता है कि जिस 
समय ऋषियों ने इन्हें गाया था, उस समय वे देवताओं में विश्वास करते 
थे। उनके आदिम देवता ये थे : अर्य मा, भग, वरुण, यम, अग्नि, अदिति 
थधावा और पृथ्वी । इन देवताओ के वाद इन्द्र, मरुद्गण, अश्विनीकुमार, 
सूर्य, उपा, श्रह्मणस्पत्ति, ऋमभुण, विश्वेदेवगण आदि की स्तुतियाँ मिलती 
है | इसके अतन्तर हमे कुछ लोगों के नाम मिलते हैं जो कि प्राचीतकाल 
के व्यवितमाने गये हैं। जँसे मनु शुत-शेप, पुरुरवा इत्यादि । तब हमे वेद के 
समऊालीन व्यक्ति मिलते हैं। एक बात और यह है कि कही हमें प्रारम्भ 


३९:20] “70 शआ' 
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में देवताओं में जैसे इन्द्र है, उसका न तय किक दक्ष 
>्का भतम- ते पम 
वह वैभव नही मिलता, जो बाद में अन्यत्र हुए ईंन लता 
है । परवर्तती वर्णनों में इन्द्र का मनुष्यरूप नहीं दिखता, उसका देवत्व 
अधिक क्षतकता है। इस समस्या की सुलझन वास्तव में यों है कि-- 
(१) पहले असुराधिप वरुण के राज्य में सुर और अचुर रहते थे। 
तब अग्नि और यम्र की भी उपासना होती थी। 
(२) बाद में इन्द्र ने सुरोों को साथ (देवों को साथ) लेकर विद्रोह 
किया और स्वराज्य स्थापित किया । (१-१-३-१३-८० ऋष्वेद) 
(३) इस इन्द्र के उपरान्त कई इन्द्र हुए और इसी लिए उनका वैभव' 
भी बढता गया । 
(४) कालांतर में यह सब पूर्वज पितर पूणा के कारण देवता धन 
गये और पूज्य हो गये । 
(५) इनके वाद के पूर्वेज भी धीरे-धीरे पूज्य माने गये, किन्तु वे 
देवता नही बन सके । 
इन स्तरों के बाद ऋग्वेद की कविता का प्रणयन प्रारम्भ होता है । 
ऋग्वेद के १-६ मण्डल तक के समय में आर्यों के पूर्व तक प्रसार का 
काल है। इसी समय साम से कई मंत्र गाये जाते रहे । संभव है भिन्‍न 
श्राह्मण-कुलों में उस समय भी यजुर्वेद और अथर्ववेद के कुछ अश चलते 
भव 
१०वें मंडल ऋग्वेद के साथ हमें आयों का प्रसार वढा! हुआ मिलता है 
और फिर य्रजुर्वेद और परवत्ती काल में अधर्ववेद मिलते हैं, जिनके बाद 
ब्राह्मण तथा आरण्यक साहित्य का समय है। महाभारत का साक्ष्य यह है 
कि कृष्ण के समय तक उपमन्यु इत्यादि ऋचाएँ बनाते थे । हम जानते 
हैं कि आरण्यकों में (छांदोग्यीपतिधद्‌] कृष्ण को प्राचीन व्यवित कहा गया 
है। अत्तः आरण्पकों के पहले के युग चक ऋटचाएँ वनती थी । सारांश में कह 
सकते हैं कि मनु से लेकर कृष्ण तक के युगों का समय ऋग्वेद, सामवेद, 
सजुर्वेद और अथर्ववेद का समय है और आरण्पक ओर ब्राह्मण ग्रन्थों का 
समय कृष्ण से लेकर बुद्ध से कुछ पहले तक के समय में फैला हुआ है । 
इन समस्त युगों में क्यान्वया इतिहास बीता इसका पूरा प्रमाण बेद मे 
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नहीं है। वेद का अन्तस्साक्ष्य जहाँ कई ऐतिहासिक घटनाओं की और इग्रित 
करता है, वहाँ उससे आर्य अनार्य युद्ध का इंगित मिलता है। बायोँ 
को प्राचीन भारतीय राक्षस जाति से भी लड़ना पडा था (क्र, वे. १. १५ 
२. ५. २१. ५.) आर्यों ने यक्ष (जाति-प्राचीन भारतीय) को वेद मे 
ग्रह्म कह कर यक्ष जाति में संपर्क स्थापित ही नही किया, बरन्‌ वे उनसे 
प्रभावित भी हुए थे। सुपर्ण (गरड जाति), अहि (नागजाति), सरमा 
कुककुरी (कुबकुर जाति) आदि अनेक जातियो से आर्यों का सम्बन्ध हुआ 
था। गधवों का उत पर गहरा अप्तर पड़ा था | इसके अतिरिक्त सुदासा 
ने दाशराज्ञ युद्ध किया था । फिर जनवा मिथि ने मिथिला के दलदल को 
मिटाकर देश बसाया था । आगे के ब्राह्मण ग्रन्य बताते है कि विदर्भ तक 
आये बहुत पहले ही उतर गये थे । आगे वेद कहते है कि अश्वमेध जादि 
यज्ञ बढ गये थे और अनायोँ को लूटा जाता था। एसी प्रकार के अनेक 
उल्लेख प्राप्त होते है। यदि पुराणों और महाभारत के साकय को भी 
स्वीकार किया जाए तो पता चलता है कि मनु के समय में प्रलय आया 
था (यह कथा ब्राह्मण साक्ष्य भी प्राप्त करती है) मनु के समय से समाज 
की मर्यादा बदली । पहले जहाँ छोटा समाज था, वह बड़ा हुआ । उत्त 
समय सेना *राज्य' की रक्षा के लिए बनी। ब्राह्मणों में से कुछ ते शस्त 
धारण किये, चे क्षत्रिय बने । बाद मे ब्राह्मणो और क्षत्रियो मे परस्पर यु 
हुआ । दोनों कमजोर हुएं। तब दोनो में सधि हुईं किन्तु परिणामस्वरूप 
पराजित अनायोँ में कुछ दास रह गये, बाकी शूद्र कहलाये और आयाँ 
में परस्पर धनी दरिद्र का शेद पैदा हो जाने से आर्यों का जन अर्थात 
विश वैश्य कहलाने लगा । ब्राह्मणो की सर्वाधिकार सत्ता समाप्त हुई । 
इन्द्र के समय में जो पितृ-सत्ताक व्यवस्था उठी थी वह बढती गई और 
उसी का बोल-वाला हुआ | कालांतर में राम का राक्षसों से युद्ध हुआ 
और इस समय में आये-अनाये का जातीय भेद घट गया | अनायों 
जातियों से आरयों का सम्बन्ध बढ़ चला । और अन्ततोगत्वा दास-अपां 
बाला समाज कृष्ण के समय में लड़खड़ा गया । उस समय दैश्यों की शर्विते 
अढ़ चली और वैदिक युग समाप्त होने लगा । दास-प्रथा टूट चली । शुद्टं 
मे भी सिर उठाया । आय॑ ब्राह्मणों और क्षत्नियों मे अनाये जातियों के 
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पुरोहित बगें तथा योद्धा वर्ग क्र से घुलमिल गए और छोटे-छोटे देव« 
धाओं के पीछे झगड़े बन्द हो चले ॥ नये देवता और बड़ देवता उठ खड़े 
हुए । पेशे के हिसाव से श्रेणियाँ (57705) बनने लगी जो जातियों के 
रूप में बदलने लगीं । चरागाहों से निकल कर ग्राम बसाने वाली संस्कृति 
नगरों के उत्थान के साथ अपना युग समाप्त कर गई । यही संक्षेप में 
बैदिक काव्य की ऐतिहाप्तिक पृष्ठभूमि है 

सामाजिक विकास--वै दिक साक्ष्य से ही प्रतीत होता है कि ऋग्वेद 
के रचनाकाल के पहले ही-- 

(१) देवजाति आदिम साम्यवाद से विकसित हीकर मातृसत्ताक 
समाज से होकर पितृसत्ताक समाज तक आ पहुँची थी उस समय ऋषि 
और देव के अतिरिक्त तक्षण आदि नीची माने जाने वाली जातियाँ थी । 

(२) मनु के समय तक सगोत्न विवाह प्रायः समाप्त हो चुके थे 
और समाज गण गोक्ों में देट चुका था । वितृसत्ता कठोर ही गई थी । इस 
समय तक प्राचीन देव जाति श्रद्धा के साथ 'देवयोनि' में मान ती गई थी 
और विभिन्‍न संस्कृतियों वाली प्राचीन नाग, अधुर, गंधवं, किन्नर, यक्ष, 
राक्षम आदि जातियाँ भी, जो कि देवजाति की समकालीन थी, देवयोनि 
में मान ली ज( चुकी थीं। स्त्ली के लिए अब पतिद्त भावना समाज में 
प्रायः मानी जाती थी, यद्यपि कई गणों में रत्नी भी पुरुष की भाँति संभोग 
स्व॒तंत्न थी । जो हार जाते थे वे दास बना दिये जाते थे । 

(३) आर्य गाँव वसाकर रहते थे। उनके शासक “गढ़” बना कर रहते 
ये ऋग्वेद के समय से विकास आरण्यकों तक इस प्रकार हुआ--- 

(१) पहले वर्णमेद नही के बराबर था। वह बढ़ चला । धनी दरिद्र 
का भेद भी बढ चला । खेती होती यी । पशुपालन होता था। घोड़े और 
गधे माल दोते थे । रथों में घर आदमी चढ़ते थे | शिकार के लिए कुत्ते 
बहुत रखे जाते थे। माँध वहुत खाया जाता था । पितर पूजा होती थी 
भौर देव पूजा भी । किंतु मूतियाँ नहीं बनती थीं। प्रकृतिदेववाओ के रूप 
में पूजी जाती थी । गरोव आदमियों का जीवन कठिनता से बीतता था 

(ऋग्ेद शश्धद्वाध्शा शश्गारा। श६०७७॥ रा५५३॥ १ १८३॥३॥ 
छाएदार३॥ शाषेशारा। अदेशरा शश३१५शक कादा१ह॥ ८५४४ 
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१४॥ ) आर्य खूब व्यापार भी करते थे (ऋगद शा४डपार॥ १४६शा 
श११६५॥) 

प्रारम्भ में पुरु, तुरवेशस्‌, मढु, अनु और द्रह्म, आदि जन थे । भरत, 
गंधारि, उशीनरस्‌ इत्यादि भी प्रसिद्ध थे। जाति-पाँति छुआछूव तव तक 
नही थी । समाज में क्रमशः श्रेणिया बनी और वर्ण बने । अनायोँ से 
आर्यों का वहुत युद्ध हुआ। हारने वाले अनाय॑ दास बनाये जाते थे । 

(२) धीरे-धीरे आयोंमे गणगोत्न पर विर्भर नही रहे | पिता बंध, 
माता पिसनहारी और पुत्त कवि बनकर परिवार में विविधता लागे (ऋ"० 
&६।११२।३॥) पुनर्जन्म का धिद्धान्त विकसित होने लगा। राज्य बनने 
लगे। अश्वमेधों का युग आया । आरयों छा प्रसार होने लगा। देवताओं 
की दूरी मनुष्य से बढ़ने लगी और वे पहले की तरह दैनंदिन जीवन में 
अब नही रहे। वे श्यद्धापात् बनते लगे। यज्ञ बढ़ चले। उस समय 
ब्राह्मण वर्य का प्राधान्य बढा । 

(३) उनके उपरान्त क्षत्रिय वर्ग का प्राधान्य बढ़ा जब लूट और 
धन की तृप्था ने सगणित सँन्‍्यदल को बढाया। शूद्ध समाज में बढ 
गये। अन्ततोगत्वा शूद्र को भी (परदृभ्यांशूदोउजाबत्‌) श्रमाज का अग 
मानना पड़ा । 

(४) पहले जो समाज गृहपति, समा, आमंत्रण तक सीमित था बह 
अब 'राजा/ के बिना नही चछता था। किन्तु गण व्यवस्था काफी चलती 
थी और कई स्थलों पर गण गोत्रों पर भी जीवित थे। धीरे-धीरे प्राम- 
संस्कृति का विकास हुआ । प्रामणी, सभा, समिति और आमंत्नण से मिल 
कर राजा राज्य करता था। 

(५४) कारांतर मे स्त्री क्षेत्र” बनो, पुरुष का 'ब्रीज'ही विर्णायक हो 
गया। इस समय तक आर्यों में आसुर, गराधवं, राक्षस आदि संस्कृतियाँ 
चूस आईं । उनकी विवाह-पद्धतियाँ भी प्रचलित हो गईं । खेती अधिक 
होने छगी | सेतिहर जीवन में पशुओं का मास अब वर्जित भी होने लगा, 
वो कि पशु-संहार व्यर्थ माना जाने दगा। अथवंबेद मे माँस मद्य का भोग 
आपत्तिजवक भी मावा गया। श्रेणियों का विकास हो चला । सिक्का 

(निष्क) चलने लगा । 
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(६)जाति-पाँठि के भेद बढ़ चले । जीवन की प्रारम्भिक मस्ती का 
स्थान अब दुख लेने छगा वयोकि समाज विषम हो चला । पुतर्जन्ध की 
यात बढ़ी । परलोक का भय बढ चला । अनामें जातियों के प्रभाव से 
(6प) की भावरा बढ चली १ 

(७) परवर्ती वैदिक काव्य मे शूद्र का स्थान भी बढ़ चला । [वाज- 
सनेग्रि-संहिता (२४॥३०१३१) , वैत्तिरीयसंहिता (७४१६॥३,४),काठक 
सहिता, भश्वमेध (४१७), अथर्ववेद (१६॥३२८)। आये अब कहने 
लगे--मुझे "ब्राह्मण और क्षत्रिय, आर्य और शूद्ध'“'दौनों का प्यारा 
बनाओ । (अथवेवेद १६।६२१) । 

(5८) धीरे-धीरे जाति-प्रथा जटिल होती गई। वर्ण विभाजन बढ़ 
गया । स्त्रियों का पद गिरने छूगा । उनकी स्व्तेत्नता छितने लगी। वे 
थुरुप गोष्ठियों से अलग रखी जाने लगीं । (संभवत: यह पुरानी खेतिहर 
दास-प्रथा वाली अनायें जातियों की संस्कृति की देव थी । राक्षसों मे स्त्ती 
को 'सम्पत्ति' की भाँति हरण का पात्न साना जाता था। वहप्रथा क्यों में 
आ गई थी। परसन्‍्तु स्व्िियो का पद विल्कुल ही नहीं गिरा था । वे ब्रह्म 
आांदिनी भी होती थीं। अनाये सम्पर्क से और विभिन्‍त आये-विश्वासों के 
पारस्परिक सम्बन्ध से जादू-दोने का साहित्य भी पृज्य बनता जा रहा 
था। 

(६) भन्तिम काल में सामाजिक परिस्थिति बदल गईं। श्र आये- 

अनायें का प्रश्त नही रहा । धनी-दरिद्र का मंद मुख्य हो गया। आत्मा 
समात मात्री गई और ब्रह्म के रूप में उस व्यापक परमात्मा को माना 
भया जी क्षुद्र बन्धनों से ऊपर था । जन्म के भ्रुण की जगह मुवित अर्थात्‌ 
मोक्ष के लिये सदाचार को सर्वेश्रेष्ठ माना गयी। पुनजेन्म के सिद्धान्त 
ने किसी भो शीपक वर्ग के व्यक्ति को यह भय दिखाया कि कल ही वह 
बुरे कर्मों के फल से निम्नवर्ग में जन्प ले सकता है। इस प्रकार निरंकुशता 
पर आधात हुआ | व्यक्ति के विकास के लिये योग-मार्ग और तप को श्रेष्ठ 
स्वीकार किया गया। कर्म के अनुसार जन्म, जीवन और मृत्यु की 
समस्या का हल भ्रस्तुत किया गया । इस समय ग्राम-व्यवस्था के ऊपर 
नागरिक व्यवस्था चढ रही थी | इतिहास, पुराण, व्याकरण, पिक्त, राश 
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देव, निधि, वाकोवाक्य, देवविद्या, ब्रह्मविद्या, शिक्षा, कल्प, छन्दसु, भूत- 
विद्या, क्षव्रविद्या, नक्षत्र विद्या, सं विद्या, देवजन विद्या आदि का विकास 
ही चुका था। (छा. उ. ७४१।१२) राज्य, साम्राज्य, भौज्य, स्वाराज्य, 
बराज्य, पारमस्थ्य, माहाराज्य, आधिपत्य, स्वावाश्य आदि अनेऊ प्रकार' 
की शासन-पद्धतियों का विकास हो चुका था। ऐदरेय ब्राह्मण ७३।४; 
८।१२।४) विशाल साम्राज्य भी बनकर (ए. ब्रा, ८१४) अव खष्डित 
हो चुके थे। यह महाभारत के साक्ष्य से प्रकद होता है। 

यह है संक्षेप मे सामाजिक जीवन का विकास जो बवँदिक काव्य की 
पृष्ठभूमि है। इसके उपरान्त जहाँ एक ओर समाज व्यापवता की ओर 
बढ़ा वहां सूत्रकाल में उच्चवर्णों की संगठनात्मक संकीर्णता भी बढ़ी हुई 
मिलती है। सूत्रकास के उपरान्त महाभारत काव्य का काल है। जो 
सकीर्णता पर व्यापकता की विजय का सूत्रपात करता है। किन्तु हमारी 
विवेच्य वस्तु के काल के धाहर की वस्तु है, अतः उस पर विस्तार से 
विवेचन नही करेंगे । 

संक्षेप में हम कह सकते हैं कि वैदिक काव्य की पृष्ठभूमि में उस 
विकास का चिंत्त है जिसमें हम ग्राम-सभ्यता के अन्त तक आ पहुँचते हैं| 


इज 
काठप्र--ऋग्वेद की ऋचाएंँ यद्यपि व्यक्तियों ने कही है जिसमे हम 
प्रथम पुरुष में फबि को पाते हैं किन्तु प्रभाव हमे सामूहिक ही मिझता है) 
परेहि विग्रमस्तृत सिन्द्र' पृच्छा विपश्चित। 
यस्‍्ते सखिभ्य आवरम्‌ (१.१.१.२.४.४.) 
हसा द्वेपरहित और प्रतिभाशाली इन्द्र के पास जाओ और मुझ 
मेधावी की कथा जानने फी चेष्टा करो । वही तुम्हारे बन्धुओं को उत्तर 
धन देते हैं । 
उक ब्॒वन्तु नो विदो निरन्यतश्चिदारत । 
दधाना इन्द्र इन्द्रदुवः ॥ (चही, ५) 
सदा इन्द्-सेवक हमारे सम्बन्धी पुरोहित छोग इन्द्र की स्तुति करें 
और इन्द्र के निन्दफ इस देश और अन्य देशों से भी दूर हो जायें 
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यहाँ हम कवि को जीवन-संधपे में योद्धा के सामान ही देखते हैं ।. 

यह कविता आवश्यकता से प्रभावित हुई है। 
मा मोमती अभिद्व हन्त सूनामिन्द्र निर्वण:। 
ईंशानों यवया वधम्‌ | 
(ऋ. वे. १.१.१-२.५.१० 

हे स्तवभीय इन्द्र ) तुम सामथ्येवान्‌ हो। ऐसा करता कि, विरोधी 
हमारे शरीर पर आधात न कर सकें । हमारा वध नहीं होने देगा । 

यद्यपि यह देवता की स्तुति है किन्तु ऋग्वेद में प्रायः ही बड़े ही 
सशवत देववर्णन आये हैं जिनमें ओज बहुत ही प्रभावशाली है । हम एक 
सजीव चित्त देखते है--- 

सुसमिद्धो न आवह''' *** उपहये (ऋ. बे. १.१.१.४.१३) में कवि 
(कप्व पुत्र) मेधातिथि कहता है-- (गः यत्नी छन्‍्द है--- 

हे सुर्सामद्ध नामक अग्नि ! हमारे यजमान के पास देवताओं को ले 
आओ | पविक ! देवाह्वानकारी ! यज्ञ सम्पादन करो । हे मेधावी तनून- 
पातू नामक अग्ति ! हमारे सरस यज्ञ को, आज उपभोग के लिए देवों 
के पास ले जाओं | इस यजन देश मे, इस यज्ञ में, प्रिय, मधुजिहव और 
हृव्य संपादक नराशंस नामक अग्नि को हम आह्वान करते हैं | हे इलित 
अग्नि ! सुखकारी रथ पर देवों को ले आओ भनुष्यो द्वारा तुम देवों 
को बुलाने वाले समझे जाते हो ।***सौन्दयंशाली रात्चि और उपा को 
अपने इन कुशो पर बैठने के लिये, यज्ञ में, हम बुलाते है । 

समस्त चित्त में हम देवताओं को दैनदिन जीवन में मनुष्य के बहुत 
ही समीप ही पाते हैं । 

शुनःशेष ते जिसे पिता अजीर्गत ने हरिचन्द्र के युत्त रोहित के स्थान 
पर वरुण को बलि देने को दे दिया था, बरुण की बहुत ही सुन्दर स्तुतियाँ 
गाई हैं। (ऋ. वे. १. १. २. ६. २४. के सूकत तथा आगे के भी कुछ सुक्तो 
को चुनकर हम यहां प्रस्तुत करते हैं।) 

वरुण देव ये उड़ने वाली चिड़ियाँ तुम्हारे समान बल और पराक्रम 
नहीं प्राप्त कर सकी । तुम्हारे सदृश इन्होंने क्रोध भी नहीं प्राप्त किया। 
निरन्तर विहरणशीत जल और वाबु की गति भी तुम्हारे वेग को नहीं 
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लाँध सकी । (६) पवित्र बलघासी यदण आदि-रहित अन्तरिक्ष में रह- 
कर भ्रंष्ठ तेजपुज फो ऊपर ही घारण फरते हैं। तैजपुंज फा भुघ नीचे 
और मूल ऊपर है ।' उसी के द्वारा हमारे प्राण ट्विर रहते हैं। (७) 
देवराज वस्ध ने सूर्य के उदय और अस्त के गमन के लिये गूर्य के पथ 
का विस्तार किया है। पाद रहित अन्तरिक्ष प्रदेश में सूर्य के पाद-विश्ेप 
के लिए बशथने मार्ग दिया है। वह यरुपदेय मेरे हृदय कया बेघ करने वाले 
शत्तु का निराकरण फरें। (८) » »€ ये थी सप्तवि न्षत्र हैं, जो ऊपर 
आकाश में सस्थापित हैं और रात्ति भाने पर दिखाई देते हैं, दिन में कहाँ 
चले जाते हैं ? चगणदेव पी णव्ित अप्रतिहत है। उनकी आंध्या में रात्ति 
में चद्धमा प्रकाशमाग होते हैं! (१०) तुम अनन्त जीवो के प्रा्नापात् 
हो, भेरी आयु मत लो (११) १ 
शुभ. शेप की कया अत्यन्त करण है । रिद्र पिता है, माता और 
भाई भूसे हैं; पिता को उस युग में पुत्र पर पूर्ण अधिकार है। पिता 
मौह से शुन. पुच्छ (बडे लडके) के नही देता | माता घुनो सांगूल (छोटे 
बेटे) फो नहीं देती । घघ के लिए गायो के ददले मंशा दे दिया जाता 
है । वह यूप से बेंध फर प्रार्यमाएँ गाता है जबकि स्वयं उमा पिता 
उसकी वलि देने फो पडा है । वह स्तुति करता है-- 
इन्द्र के जो घोड़े या लेते के बाद फर-फर शब्द के साथ हिनहिनाते 
और पहराता साँस छोडते हैं, उन्ही के द्वारा इन्द्र ने सदा धन जीता है। 
कर्मठ और दान-परायण इन्द्र मे हमे सोने क/ रथ दिया था । 
अश्विनीकुमार द्वय ? अनेक घोड्टो से प्रेरित अन्न के साव याओ | 
शबुसहारी ! हमारे घर में गायें और सोना आयें । 
शब्तु-नाशक अश्विद्वय ! तुम दोनों के लिए तैयार रथ विनाश-रहित 
है । यह समुद्र या अन्तरिद्षा में जाता है। तुमने अपने रब का एक चक्र 
अविनाशी पर्वत के ऊपर ह्थिर किया है और दूगरा आकाश के चारों 





१. ऊध्वेमूल अवूवत्य का प्रारम्म यही है। काल़ांतर में यक्ष की 
पर्याप दुक्ष इसी भावता से मिलकर भारतीय विचारधारा में उतर 
आया है। 
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ओर घूम रहा है। पी किक 
अन्त में बहू बन्धन खोलने वाली छ्पा बह कर ॥.४आ 
है स्तुति प्रिय अमर उषा ! तुम्हारे सम्भोग कीन मनुष्य है ?. 
है प्रभाव सम्पन्न! तुम किसे प्राप्त होगी ? है वीषे कोर विचित्र प्रय/ | का ग 
चती उपा! हम दूर या पास से तुम्हें नहीं समझ सकते ।, है स्व" 
उन अन्न के साथ तुम आओ, हमें धन प्रदान करो । (अनुवाक्‌ ७ तक 
यह स्तुतिर्या समाप्त हो जाती है।) 
स्वुतियों में पुराने वीर-कर्म सद॑व दुहराये जाते है । किन्तु क्योंकि वे 
यीर कर्म प्रशस्ति के रूप में एक अतीत की घटना के रूप में उल्लिफित- 
भात्त होते है वे अपना पराक्रम उतना नहीं छोडते जितना आतंक | हो 
सकता है प्राचीनकाल का व्यक्ति उनसे अनुप्राणित होता था,क्यों कि उसमें 
श्रद्धा की भावना पहले से विद्यमान रहती थी, परन्तु परवर्ती काल में 
भारतीय कवि गण उससे अनुप्राणित नहीं हुए। इन्द्र का बीर रूप आगे 
के युग मे जीवित नही रहा । इन्द्र विलासी और जार के एप में अधिक 
याद किया गया। 
अग्नि की उपासना में अधिक स्वेह की भावना मिलती है । 
कप्पपुत्र प्रश्कण्व कहता है : प्रभावान और घनशाली अग्नि ! तुम 
सबके दर्शनीय हो । तुम पूर्वंगामिनी उपा के वाद दीप्त ही । तुम प्रामों 
के पालक, यज्ञों के पुरोहित और बेदी के पू्व॑ दिशा स्थित मनुष्य ही । 
26» जब यज्ञ के पुरोहितरूप से तुम देवों का यज्ञ-कर्म स्थापित करते 


ही, तब समुद्र की प्रक्ृष्ठ ध्वनि से मुक्त तरंग की तरह तुम्हारी शिखायें 
दीप्तिमती रहती हैं। 





(ऋ. वे. १-१-३-६-१०-१२) 
प्रस्कष्व ने (१. १. ४. ६. ४८) उपा का वहुत सुन्दर वर्णन किया 
है देवपुत्ती उपा ! हमें घन देकर प्रभात करो। विभावरी उपाकाल 
देवता ! प्रभूत अस्न देकर ्रभात करो । दानशीला होफर पशु रूप धन 
प्रदान पूर्वक प्रभात करो । उपा बश्व-संबलिता, गोसम्पन्ना, सकल धन- 
दात्ी है प्रजा के निवास के लिये उसके पास विविध सस्पत्तियाँ हैं। »< )< 
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उपा पहले प्रभात करती थीं और अब भी प्रभात करती हैं। जिस प्रकार 
धनाभिलापी समुद्र में नाव प्रेरित करते हैं, जिस प्रकार उपा के आगमन 
में रथ तैयार किये जाते हैं, उसी प्रकार उपा रथ-प्रे रयित्री है । » »< 
उपा धर का काम सेभालने बाली गृहणी की तरह सवका पालन करके 
जाती है! वह जंग्रम प्राणियों की परमायु का हास करती है। पैर वाले 
प्राणियों को चलाती है और पक्षियों को उड़ाती है। >< »< तुम नीहार- 
वर्षी ही और अधिक क्षण नही ठहरती । अस्नयुयत यज्ञ सम्पन्ना उपा ! 
तुम्हारे आगमन पर उडने वाले पक्षी अपने नीडों मे नही रहते । उपा ते 
रथयोजित किया है। यह सौभग््यशालिनी उपा दूर से, सूर्य के उदय- 
स्थान के ऊपर से या दिव्यलोक से, सौ रथों द्वारा मनुष्यों के पास आती 
है । उपा के प्रकाश के लिए समस्त प्राणी नमस्कार करते हैं। क्योंकि यही 
सुमेत्री ज्योति प्रकाश करती है और यही धनवनी स्वगेंपुत्री दे पियों और 
शोपको को दूर करती है। स्वगंतनया उपा! थआह्वादकर ज्योति के साथ 
प्रकाशित हो, भनुदिन हमे सौभाग्य दो और अंधकार दुर करो । नेत्ती 
उपा ! विशाल रथ पर आना) बिलक्षण रथ-मम्पस्ता उपां ! हमारा 
आह्वात सुनो ! 
ऐसे ही ५०वें सूबत मेल का वर्णन है-- 
सूर्य प्रकाशमान है और सारे प्राणियों को जानते हैं । उनके धीड़े 
उन्हें सारे ससार के दर्शन के लिए ऊपर ले जाते हैँ। सारे संसार के 
प्रकाशक सूर्य का आगमन होने पर नक्षत्रणण चोरो की तरह, राष्ति के 
साथ चले जाते हैं | दीप्तिमान अग्नि की तरह सूर्य की सूचक किरणें समूचे 
जगत्‌ को एक-एक करके देखती है । सूर्य ! तुम महान्‌ मार्ग का भ्रमण 
करो, तुम सारे प्राणियों के दर्शनीय हो, ज्योति के कारण हो । तुम समस्त 
दीप्यमान अतरिक्ष में प्रभा का विकास करते हो । तुम शुद्ध देवों के सामने 
उदित हो। मनुष्यों के धामने उदित हो। समस्त स्वर्गलोक के दर्शन के 
लिए उदित हो | है संस्कारक और अनिष्टहन्ता सूर्य ! तुम जिस दीप्ति 
द्वारा प्राणियों के पलक|बन कर जगत्‌ को देखते हो, हम उसी मी प्रार्थना 
करते हैं । 
गिरस सब्य ने इन्द्र की वडी ओजस्वी प्रशस्ति कही है (१-१० 
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४-१०-५२) यह उस युग की रचना है जब इन्द्र आकाश का देवता भी 
मान लिया गया है और अतीत करी ऐतिहापिक घटनायें अब चमत्कारों 
से रंग गई हैं-- 
इन्द्र ने आवरणकारी शत्रुओं को जीता। इन्द्र जल की भाँति अन्त- 
रिक्ष में व्याप्त है । इन्द्र सब के ह॒रपमूल हैं।॥ 2८ 2८ जिस प्रकार समुद्र की 
आत्ममूता और अभिमुखगामिनी नदियाँ समुद्र को पूर्ण करती हैं, उसी 
प्रकार कुशस्वित सोमरस, दिव्यतोक में, इन्द्र को पूर्ण करता है । »< »९ 
जिस प्रकार गमतशील जल नीचे जाता है, इसी प्रकार इन्द्र के सहायक 
मरुदगण सोमपान द्वारा हृप्द होकर युद्धलिप्त इन्द्र के सामने दृष्टि-सम्पन्न 
बृत्त के निकट गये । )८ »( जल रोक कर जो वृत्र अंतरिक्ष के ऊार 
सोया था और जिसकी वहाँ अप्तीम व्पाप्ति है, इन्द्र ) जिस समय तुमने 
उसी दृत्त की कुहनिपों को शब्दायमाव वद्ध द्वारा आहत किया था, 
उस समय तुम्हारी शत्रु विजपिनी दीप्ति विस्तृत हुई थी और तुम्हारा 
बल प्रदीष्त हुमा था । »< »< तुमने हमारे देखने के लिए आकाश मे सूर्य 
स्थापित किया | इन्द्र ! अभिधुत सोम पान करके तुम्हारे दृष्ट होने पर 
जिस समय तुम्हारे वद्ध ने दुलोक और पृथ्वी-लोक के बाधक वृद्ष का 
मस्तक वेग से छिन्‍्तर किया था, उस समय बलवान आकाश भी उस अहि के 
शब्द-भय से कम्पित हुआ था । यदि पृथ्वी दस मुनी बड़ी होती और यदि 
मनुष्य सदा जीवित रहते, तब तुम्हारी शक्ति, प्रकृत रूप मे सर्वत्न प्रसिद्ध 
होती ! इस्त व्यापक अन्तरिक्ष के ऊपर रह कर निज भुज-बल से तुमने, 
हमारो रक्षा के लिए, मूलोक की सृष्टि को है। )८ 9८ जिन इन्द्र की 
व्वाप्ति को चुलोक और पृथ्वी-लोक नहीं पा सकते हैं, अन्तरिक्ष के ऊपर 
का प्रवाह जिनके तेज का अन्त नही पा सका है, इन्द्र ! वही तुम अकेले 
अन्य सारे भूतों को अपने वश में किये हुए हो (५५) आकाश की जपेक्षा 
भी इद्ध का प्रभाव विस्तीर्ण है। महत्त्व मे पृथ्वी भी इन्द्र की बराबरी 
नहीं कर सकती। भयावह ओर बली इन्द्र मनुष्यों के लिए दल्रु को दग्ध 
फरते हैं। जैसे सांड अपने सीग रगड़ता है, उसी प्रकार तीखा करने को 
इन्द्र अपना वच्ध रगड़ते हैं। २८ २८ (५६) जिस प्रकार धनाभिलापी 
वणिक्‌ घूम-घूप फर समुद्र को चारों ओर व्याप्त किये रहते हैं, उसी प्रकार 


डेप हाकाव्य : विवेचन 


हव्य-बाहक स्रोत लोग चारों ओर से इन्द्र को बेरे हुए हैं ॥ जिस प्रकार 
ललनायें, फूल चुनने के लिए, पव॑त पर चढ़ती हैं, उसी प्रकार हे स्लोता ! 
एक तेज-पूर्ण स्रोत द्वारा प्रवृद्ध, यज्ञ के रक्षक, वलवान्‌ इन्द्र के पास 
शीघ्र पहुंचो ! हु 
ऋषि त्वित ने विश्वेदेवगण की स्तुति की है। (१. १. ७. ६५. १०५ 
त्िप्टुप, यवमध्या महाबुहती और पंक्ति छरद हैं) 
जलमय अन्तरिक्ष मे वर्तमान चन्द्रमा, सुन्दर चन्द्रिका के प्नाथ 
आऊाण में दौइते है। सुवर्ण-नेमिरश्मियो, कूप मे पत्ित हमारी इस्द्रियाँ 
तुम्हारा पद नही जानती । दावा पृथ्वी, हमारे इस स्रोन्न को जानती ! 
> »८ हमारे स्वमेस्थ पूर्व पुरुष स्वर्ग से च्युत न हो ! हम कही सीम- 
पायी पितरों के सुघ के लिग्रे पुत्र से निराश नहों ! »€ >सूर्य द्वारा 
प्रकाशित इन तीनो लोको में ये देववृन्द रहते हैं। 
और कवि पुछता है-- 
हे देवगण ! तुम्हारा सत्य कहाँ है ? और असत्य कहां है ? तुम्हारी 
प्राचीन आहुति कहाँ है ? 
किन्तु यहाँ अविश्वास नही है | यह तो उलाहना है । 
क्रमशः हम देखते हैं कि इन स्तुतियों, प्राचीन घटनाओं की 
प्रशस्तियो, यज्ञ-क्रियाओं के बीच में मनुष्य की वितना बोलने लगती है । 
(कु० १० भअद८घ॥। अं० ७। व० १७) नासनीय सूक्‍त इसका 
प्रमाण है । कवि कहता है--न तब सत्‌ था, न असत्‌, न तव रज ही था। 
केवत अन्ध्रकार था और जल था। न मृत्यु थी, ओर न जीवन था। तंब 
इच्छा हुई ओर फिर सुध्टि हुई। 
कवि कहता है---सच कौन जानता है यह सूप्दि कहाँ से आई। 
देवताओं की सृष्टि पीछे की है और यह सृष्टि पहले आरम्भ हुई । कितना 
बड़ा सत्य समझा था कवि ने ? इसे कोन जानता है ? कोई जानता भी 
है या नही ? 
ओो अद्धावेद क इह प्रवोचत्कृत आाजाता कुत इय॑ विसुष्टि: 
अर्वाग्देदा अस्य विस्र्चनेनाया को देद यत्त ब्ाव 'मूव 


प्राचीन कविता और उसका विश्लेषृणी रू "२० कक कै 
; विसष्दियंत था ; मैदृवि हो देवेच्यानिजातए ८५ 
इप विसृष्दियत जाब भव थदि हां; हु पर ग0. 
यो अस्याध्यक्ष: परमे व्योमस्त्सो अंग्बुद, ध्वनि बे मी 
इस मनीपा के वीज में धीरे-धीरे वैदिक कोर््ये में सहमत होना 
प्र(रम्भ कर दिया और तव मेघावियो ने सूष्टि के मूल रहस्यों से अपनी 
सत्ता का तादात्म्म जोड़ना भी प्रारम्भ कर दिया । 
और सामवेद (प्र. ९. २८) मे कवि माता है-- 
अग्तिर्ज्यो तिज्योंति रग्निरिन्धो ज्योतिज्योंतिरिन्द्र: 
सुर्य्यों ज्योतिर्ण्योति सूर्य्या 

भगिनि ज रैति है, ज्योति ही अग्नि है । इन्द्र ज्योति है, ज्योति ही 
इन्द्र है । सूर्य ज्योति है, ज्योति ही सूर्य है। 

हे अग्ति ! तू अपनी इपा (ज्ञान) ऊर्जा (रस) ओर आयुपा 
(जीवन) रूप से बार-बार प्रकंट हो) 

यहाँ हम अग्वि का एक चेतनतर रूप पाते है जो कि अधिक सुक्ष्म 
होता जा रहा है प्रजापति ऋषि का यह दृष्टिक्रोण पहले की भाँति 
केवल माँगने तक सीमित नहीं रहा है। 

«ब यजुरवेद के यश्ष विधान, समिधा, बेदी, कुशमार्जन, अम्न्याधान, 
आहदतीय, अग्निहोद्ष, सोसमयाण, यूपस्थापन, प्रषणश्चिस, वाजपेय यज्ञ, 
अश्वमेध, सीजामणि यज्ञ और सर्वमेध यज्ञ के कोजाहल के बीच हम 
तत्कालीन मनुष्य की सृष्टि की व्याख्या सुनते हैं। जो पुरुष शुकक्‍त के 
नाम से प्रसिद्धहै। यह ऋग्वेद और यजुर्वेद दोनों में ही है । किन्तु रचना 
के गांभीर्य को देखकर, सामाजिक विकास के चरणों को देखते हुए बही 
लगता है कि यह मूलतः परवर्ती है, यजुर्वेदीय रचना है जो कि बाद में 
व्यास द्वारा ऋग्वेद मे भी रखे दी गई है । 

पुरुष यूबत एक वहुत ही श्रष्ठ कविता है, जो संवार की कवित। मे 
अपना बहुत ऊँचा स्थान रदती है। यहाँ ब्राह्मण, क्षत्रिय, शूद्र आदि 
की अवस्था ही सब कुछ नहीं है, इसमें बडी ऊँचाई से, महन गम्भीर 
चिन्तन से, वड़ी अनुभूति से वर्णन किया गया है | इसमे हमें उस समस्त 
दर्शन की नीव मिल जाती है जो परवर्ती काल मे विकसित हुआ है। 
यहाँ हम उसका संक्षिप्त परिचय देते हैं । 
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“उप पुरुष के सहुत्त नेत्र, सहक्न हाथ तथा सहस्त प्र है। वह सब 
में व्याप्त है। वही भूत, भविष्य वर्तमान का रूप है। वही है और कोई 
नही है। समस्त विश्द उसके एक पाद में ही है । प्रकाश गुण बाला उससे 
तिगुना है । वह पुरुष लिपाद्‌ से भी ऊध्वे है । यह जगत्‌ उसी से जन्‍्मा 
है | एक यहाँ सजीव है, दूसरा जड़ है । जीवन के उपरान्त यहाँ वेराग्य 
का उत्यान होता है । उसमें राजा नहीं है । वहीं प्राणी वसते हैं, पुर बनाते 
हैं। वे फिल्‍ यज्ञ करते है । यज्ञ से भोजन, वस्त्र, जल मिलते हैं। पशु, 
'पक्षी, वन, अरण्प, ग्राम्या भी यज्ञ से ही उत्पन्न होते हैं। यज्ञ से ऋक, 
साम, यजुस, और छन्द्स (अथर्ववेद) का जन्म होता है। घोड़े, गाय, 
अजा सब उसी से पैदा हुए है। यज्ञ ही प्रथम है। उसी की देवो, साध्यी 
और ऋषियों ने उपासना की थी । 

वह यज्ञ पुरुष विराट है। उसके मुख से ब्राह्मण, भुजाओं से क्षविय 
ऊरु से वैश्य और पदों से शूद्र जन्मे है ।” 

इससे आग का भाग बहुत ही काव्यमय है। क्योकि उत्तमे बीच- 
औजतर में कल्पना की ऊँची उड़ान हैं । 

“पुरुप के मन से चन्द्रमा का जन्म हुआ भर चल्षुओं से घूर्य 
निकला । कानों से आकाश ओर प्राण से वायु हुई । मुख से अग्नि निकली। 
इसके अत्यन्त सूक्ष्म सामथ्यं से अन्तरिक्ष जन्मा है और आकाण के सूर्यादि 
भी बच्ते हैं। उसके चरण भूमि है! कामों से दिशाएँ हैं और उसने ही सब 
कुछ रचा है । 

पुरुष से उत्पन्न ब्रह्माण्ड एक यज्ञ की भाँति है। देवों ने उसे किया। 
इसमें वसम्त ऋतु आज्य (घी) के समान है । ग्रोष्म ईंधन की भाँति है 
आर शरद्‌ ऋतु हवि की भाँति हैं। एक-एक की सात-सात परिधियाँ हैं। 
भौर २१ समिधाएं हैं । देवों ने पुरुष पशु की बलि देकर यज्ञ किया । 

ग्ज्ञ से जन्मा । जहाँ पहले देव गये थे वही महिमामय भो स्व जाते 
हैँ । 

पुरुष ने पृथ्वी को रस, अग्नि को मिलाकर रचा है। इस मनुष्य 
देह को रचकर वह भी 'देव' कहाता है । 
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चेदाहमेत पुरुष महान्तमादित्यवर्ण तमसः परस्तात्‌ 
तमेव विदित्वाति मृत्युमेति वान्‍्य: पंचा विद्यतेब्यनाय | 
“ज्ञान कहता है वही पुरुष महान है, आदित्य वर्ण है, तम के परे है 
उसी को जानने से मृत्यु भी पराजित होतो है, और कोई रास्ता नहीं 
| हाँ 
हे यह विश्वास और श्रद्धा ही नहीं, एक निरन्तर व्यापक होता हुआ 
दृष्टिकोण है जिसने आगे चलकर उपनिपदों के महान्‌ ब्रह्मवाद को 
इतना बड़ा आधार प्रदान किया । 
पृर्िवी सूवत बेद की एक और महत्त्वपूर्ण रचना है । 
इस रूम्बे विकास में जहाँ हम बाह्य सामाजिक कार्यक्रमों को देखते 
हैं हम मनुष्य की उन श्रेष्ठ जिज्ञासाओं को भी पाते हैं जो उसे निरन्तर 3न 
मानवीय मूल्यों ब्ये ओर खोंचे ला रही हैं जो कि उपनिपदों में विकसित 
हुए हैं जहाँ वितुह्दीद सत्यकाम को दासीपुत्र ज्यनकर भी ऋषि पीछे 
अही घकेल देते वरन्‌ दीक्षा देते हैं। उपनिपदों की ब्रह्मचर्चा की पृष्ठ- 
आूमि बेदो में हमें तैयार मिलती है, इसीलिए परवर्ती काल के ऋषियों 
ने वेदों से निरन्तर प्रेरणा प्राप्त की हैं. और अपना मार्ग बनाते समय 
सर्देव पीछे मुड़-मुडकर देखा है। इसका कारण क्या है ? कारण है कि 
बेद केबल आर्य संस्कृति नहीं है। इसमे अनेक जातियों के विश्वास हैं, 
अनेक उपासनाएँ अन्‍्तर्मुक्त हुई हैं। इसमे यक्ष संस्क्ृति है, गंधर्य 
अध्नियों की भी उपासना है । बल्कि आज हम इतनी दूर है कि स्पष्ट 
कह ही नहों सकते कि किसको इसमें कितनी देन है । आज बहुत दूर से 
जो बहुत से आये नाम लगते हैं, क्या वे अपनी वास्तविकता में भी आर्य 
जाम ही हैं। आाश्रम-विभाजन की मर्यादा हम स्पष्ट जानते हैं. कि असुरों 
से सीधी गई थी । परन्तु उसे यजुर्वेद मे स्वीकार कद लिया गया है। 
उज्छवृत्ति धारटभ नागों और सूर्योपासकोंने, व/रायणों गसकों ने अहिंसा 
पर णोर दिया भा, जो हमें अथर्ववेद में मिलता है । बल्कि वेद में तो हम 
ऋषभदेव ) भी पाते हैं, जो कि जनों के आदि तीर्यंकर है। यदि इस 
दृष्टिकोण से हम देखें तो हम समझ सकते हैं. कि इस विशाल साहित्य- 
सेकलन को अन्य आअनार्य जातियोंने कालांतर में क्यों स्वीकार कर 
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लिया। और भी समय व्यतीत होने पर युग की समस्याएँ वदल जाने पर 
वेद का और भी कम अंश परवर्ती मनीधियों ने स्वीकार किया । भारतीय 
संस्कृति ने अतीत का तिरस्कार अपना लक्ष्य नहीं बनाया । उसने अतीत 
के श्रेष्ठवम अंशों को स्वीकार करने में ही अपने विकास को आगे बढाया' 
है । हम यह भी जानते हैं कि वेद के नाम पर असाम्य को समाज मे 
जीवित रखा गया था, किन्तु इतने ही की जानकारी से संस्कृति के 
व्यापक रूप का अन्त नही हो जाता । हम यह भी तो देखते हैं कि असाम्म 
का रूप धीरे-धीरे बदलता गया है और उसके तिए परवर्त्ती काल में अन्य 
कारण भी अपना उत्तरदायित्व रखते हैं । 

वैदिक काव्य के दो पक्ष हैं । 

(१) एक पक्ष मे वह युगपरक है। जीवन के अपने अलग व्यवह्मर 
हैं, रीति-रिवाज हैं। उनकी आवश्यकताओ के अनुरूप कविताएँ हैं 
बेदी बनती है, गीत उठता है, सम्रिधा आती है, गीत उठता है, यज्ञ का 
घोडा छोड़ा जाता है, मीत उठता है। कोई अपनी बीमारी से बचने को 
प्रार्थता करता है, कोई अभिचार करता है, कोई वशीकरण । बीच-बीच 
में दवाएँ भी बनती हैं, शस्त्र भी बनते हैं, राजकाज की बात भी आती 
है। देनंदिव जीवन का भी वर्णन है, उपनयन है, विवाह है, और भी न 
जाने ऐसी कितनी-कितनी वातें हैं । काव्य का प्रयोजन इस युग में क्या 
है ? वह रास की निष्पत्ति नहीं है । आवश्यकता की पूर्ति है । अपने युग 
का चित्रण है और एक समाज के युग-युग के जीवन का भी व्यवहार 
रीति-रिंवाज का चित्रण है। यह सव आज हमारे लिए इससे अधिक 
कुछ मूल्य नही रखता कि इस सबका एक ऐतिहासिक मूल्य है। 

(२) किन्तु उस युगपरकता में हमे अनेक स्थानों पर युग-युग का 
संदेश मिलता है | वह हमारे जीवन को उदात्त बनाता है। पाश्चात्य 
विद्वान तो यह देखता है कि आदिमयुगीन इत कवियों ने किस आश्चर्य 
से समाज और संसार को अपने पुरातन विश्वासों मे रहकर देखा। 
माक्सवांदी आलोचक केवल वर्ग-सघपं तक सीमित रह जाता है। वहूः 
दर्शन की अनुभूतियों को भी देखता है तो वर्ग-जीवन की ही वात को 
देखता है । किन्तु आलोचना इतने में ही समाप्त नही हो जाती । हमें तो 
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उस समग्र मानव को देखना है जो वेद में मिलता है । वह मानव मूलतः 
'सदिच्छा' से प्रेरित है । उसे वर्णदभ है, जातिगवं है, परन्तु पीढ़ी-पर- 
पीढ़ी मनुष्य आगे बढ़ने का प्रयत्त कर रहा है । शताब्दियीं के इस काब्य- 
सग्रह में हम होम का उठता घुआँ देखते हैं, हिन॒हिनाते तुरणो को चलते 
देख सकते है, उनके पीछे शस्त्रो की झनकार भरते गर्वीले योद्धाओ को 
पा सकते है, हम अग्नि के चारों मोर बलिप्ठ दाढ़ी मूँछो के व्यक्तियों 
को गम्भीर समवेत् स्वर से गाते देख सकते है, किन्तु इसी में सब कुछ 
समाप्त नही हो जाता । शताब्दियों के वारि-स्वरों पर उगने वाले कमल 
भी तो हमे दिखाई देते है । जिस समय पुरुरवा करुण स्वर में व्याकुल 
होकर उर्वशी के लिए पुकारता फिरताहै, क्या उसकी सहस्नी वर्षों पुरानी 
मानवीय बेदना हमारे मानस को नही छूती ? जब यम और थमी का 
संवाद सामने आता है तब हम मर्यादा और वासता का वही उदात्त 
स्वरूप देखते हैं जो आज भी दिखाई देता है-- 

ऋणग्वेदिक कवि जब विभोर होकर गाता है तब कहता है--- 

यस्माहते न सिध्यति यज्ञ विपश्चितश्वन । 
सा धीनां योगमिन्वत (१. १. १. ५. १८. ७) 

जिनकी प्रसन्नता के बिना ज्ञानवान का यज्ञ सिद्ध नही होता, बही 
अग्नि हमारी मानसिक वुरत्तियों को सम्बन्ध युक्त किये हुए है। 

वैदिक कवि का यज्ञ था---एकत्र होकर अग्नि के चारों ओर अपने 
ईनिक जीवन का कार्य करना । अभ्नि वह वस्तु थी जिसे वह देवताओं 
से प्राप्त मानता था । उप्ती ज्वाला को वह समस्त जीवन शक्षित के रूप 
मे व्याप्त समझता था | आज भी यज्ञ वही है, वही भावना है, यद्यपि 
उसका रूप हमारी संस्कृति मे मावसिक रूपमात्र में जीवित है। अग्नि 
आज भी वही संदेदना है, वही प्रकाश है, जो उस समय था। 

सामवेद का कवि कहता है-- 

नमः सबिभ्य पूर्वसदुभयों नमः सांकतिपेभ्य: । 
युडचे वाचं शतपदीमु । (अ० 8३१७. अ० २०६।७) 

पूर्ण हुए समान आत्माओ को मैं नमस्कार करता हूँ । साथ ही 

विद्वान्‌ मित्तो को आदरपूर्वक तमस्कार है। मैं माप लोगों की भांति ही 
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शतपदी का समाहित चित्त में विचार करता हूं । शतपदी भर्धात्‌ अनेक 
ज्ञान से पूर्ण वाणी । 

तब कया हमे उसमें शाश्वत जिज्ञासा नहीं मिलती ? 

हम जानते हैं कि वेद का विराट पुरुष एक भूमिका-मात्न है, जिसका 
भारतीय चितन मे निरन्तर विकास हुआ है। श्रीमद्भागवत का विरादू 
पुरुष कहीं अधिक ध्यापक है। कितु वह युगों के विकास की भी तो 
बप्त है । 

पजवेंद में कवि कहता * -- 

स अन॑ "'हतासि! वश्व रूप्यडॉमर "” गौपत्येन। 

उप त्वास्न दिवे दिव दापावस्तद्धिया वयम्‌। 

नमो भरन्त एमसि । (३॥ २२.) 

अन्न को धारण करते हम लोग बुद्धि से अग्नि द्वारा सब पदार्थों के 
साथ पराक्रम गुणयुवत सब पदार्थों में रूप गुणयुवत पशुपालन करने वाले 
जीव के साथ हैं, रात्ति को दूर करने वाले अग्नि को दिन-दिन समीप 
प्राप्त करते जाते हैं । 

हम यहाँ निरन्तर यज्ञ भूमि में आलोक की ओर ही बढ़ते जाने की 
श्रेश्णा प्राप्त करते हैं । 

ऋ. वे. १०. १६१. मे शताब्दियों पूर्व जिन्होने कहा था--- 

सं भच्छष्व॑ सं वदध्वंध वो मनासि जानताम्‌ | 

समानो मंत्र: समिति: समावी समान मनः सह चित्तमेपाम । 

समान मन्त्रमभिमत्नये व: समानेन वो हविपा जुहोमि । 

समानी व आकूतिः: समाना हृदयानि वः । 

समानमस्तु वो मनो यथा वः सुसहासति । 

--साभ चलो, एक लक्ष्य हो, एक मन रखो। समान विचार करो, 
समान हो, एकत्न हो, एक ३/ आनन्द के ध्येय हों । एक निश्चय हो, एक 
ही हृदय हो जाओ। समान मन से ही विकास श्रेष्ठ होता है, तब उन्होंने 
एक बड़ी उदातत बात कही थी। उन्ही के वंशजों दे कई सदियों बाद 
कहा--(अबववेद ३३३०१) 
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सहृदयं सांमनस्पमविद्वेंपं कृणोमि वः 

अन्यो अन्यमभ्ति हय॑त वत्सं जातमिवाध्या । 

--एक हृदय हो, एक मनस हो, एक-दूसरे से सम्बन्ध रखते बबत 
घृणा से दूरी रखो | जैसे अपने हाल के पँदा हुए बछड़े को गाय प्यार 
करती है, वेसे ही हर एक को प्यार करो । 

वर्षों पश्चात्‌ गौतम बुद्ध ने जो गुरुजनों का सम्मान करने का उप- 
देश दिया था वह्‌ अथवंवेद के कवि ने दिया था । 

ज्यायस्वन्तश्चितिनों मां वि यौष्ट संराधयन्तः सघुराश्चरन्तः। 

अन्यो अन्यस्मै वल्मु वदन्तः एत सप्रीचीनान्य: संमनसस्कृणोमि । 

समानी प्रपा सह बोष्न्नभाग: समाने योवत्ने सह वो युनज्मि । 
सम्यञ्चो४ग्नि सपयंतारा नाभिमिवाभितः। 

तुम जो अपने ग्रुरुजनों का सम्मान करते हो, उदात्त चित्त वाले हो 
और धरन-सम्पादन के कार्य में मैत्नीपूर्ण व्यवहार रखते हो, ओर एक ही 
जूए के नीचे समान मार्ग पर चलते हो, कभी एक-दूसरे से अलग न 
हीना ।आओ ! मैं तुम्हें एक ध्येय एक-मनस बनाता हूं । एक-दूसरे से 
मीठे वचन बोलों। एक जगह वियो और ताय-साथ याओ, जैसे तुम ही 
जूए दे नीचे हो। ऐसे मिले रहे जैसे सारे अरे पहिये की घुरी में मिले 
रहते हैं । 

और यही भावना हमें उपनियदों में भी मिलती चली जाती है। 

संसार का कोई ऐसा देश नहीं है जहाँ ऐसा आश्चर्य भी दिखाई 
देता हों कि आज ३००० वर्ष पूर्व के लगभग जो ऋचाएँ जिस स्वर से 
बोली जाती थी, वे आज भी उसी स्व॒र से बोली जाती हों। निस्संदेह 
ब्राह्मणों का वेदों पर सर्वाधिकार था और उनकी वह संकीर्ण वृत्ति कि 
बेद कोई और न सीखे, इसके लिए जिम्मेदार है; किन्तु इतिहास को तो 
इस बुराई से ही लाभ हो गया ) जैसे मेवाड़ के भग्नावशेप मर्यादा का 
का गौरव बताते हैं, किन्तु इतिहाप्त नही, किन्तु जयपुर के युद्ध-विमुख 
राजाओं की पिर झुकाने की नीति के कारण हम आज भी आमिर में 
प्त्कालीन इमारतों को ज्यों का त्यों पते हैं, उसी प्रकार वेद भी बचा 
रह गया है । इतने विशाल साहित्य-संकलन पर इतने संक्षेप में हम सब 


४६ महाकाव्यं : विवेचन 


कुछ कह चुके हों यह सोचना ही व्यर्थ है। किन्तु इतना हम निस्सन्देह 
कह सकते हैं कि वेद की कबिता और संसार के अन्य धर्मे-प्रस्थों की 
कविता मे काफी भेद है । अन्य रचनाओ मे हमे एक ही संप्रदाय के चितन 
का साक्षात्कार मिलता है। वेद में बहुत्व है। बहुदेववाद से जो चित्तन 
एकदेववाद की ओर विकास करके वेदों मे विरसित हुआ है, वही वेद 
की पूर्णता नही है। वेद में जहां हमे प्राचीन काल के वहुत से अन्ध- 
विश्वास प्राप्त होते हैं, वही हमें बहुत ही सार्वजनीन सत्य भी अ्रति+ 
पादित मिलते हैं । 

प्रत्येक युग के काव्य की एक मर्यादा होती है और वेद में भी अपने 
थुग की मर्यादा है। इत्यलं की वेदिक काव्य में एक बहुत्व है जो विचार 
के क्षेत्र मे तो है ही, सामाजिक विम्बवाद मे भी वह बहुत्व का वैसा ही 
रूप धारण करता है। वेद के ही चारो ओर समस्त दास प्रथा के युग की 
कृति एकत्न की गई थी। तभी हमे बेद के ही अंगोपांगों के रूप में धनुर्वेद, 
गांधर्ववेद, आयुर्वेद इत्यादि मिलते हैं। वेद के पूरक साहित्य तो प्रसिद्ध हैं 
ही, गिनका हमने उल्लेख किया है, इसके अतिरिक्त वेदांग के रूप में ही 
शिक्षा, व्याकरण, निरुकत का उल्लेख हुआ है, बल्कि अठारह पुराणों को 
भी वेद का ही उपांग कहा गया है । 

उनन्‍मीसवी शत्ती मे जब यूरोप-निवात्षियों ने पहले-पहल बेद परछाये 
ब्राह्मणों के सर्वाधिकार को तोड दिया, तव ही भारतीयों ने वेद की धास्त- 
विक महानता को समझना प्रारम्भ किया) उससे पहले केवल एक 
परम्परा थी कि वेद महान है, उसे चस स्वीकार कर लो। वेद को ही 
जो पहले स्वीकार नही करते थे, वे ही नास्तिक कहलाते थे--जैसे लोका- 
यत, जैन और बौद्ध । पदुदर्शनो में सांख्य आदि जो ईश्वर फो नही मानते, 
बेद को मानने के कारण ही वे आस्तिक कहलाये हैं । और आज ही हम * 
वेद की सा्वजनीन उजितयो के अध्ययन करने पर ही समझ सकते हैं कि 
मूलतः विभिन्‍न सम्प्रदाय रूप में दिखने वाली भारत की विभिन्‍न घारायें 
अपने अन्तरखोत में एक ही भाग पकड़ने की ओर अग्रसर हुई हैं। आनन्द- 
बाद का अन्त यद्यपि दुःखवाद में परिणत हुआ, किस्तु 'तप! के माध्यम से 
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कै वतन, को पाप कर हर 

डुःय की सत्ता के अन्त को सदेव भारतीय »वितुत्-केन्आवरू को संत्ता.मे 
ही तिरोहित माना है । 8. 3 / ध्दौउ-७> ०४५ 
दर | मन] के हा 
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ण्ड् रे ० 
बेद और भारतीय काव्य-परम्परा--भारतोय कोव्य-शास्त्न की परंपरा 
भरत मुनि के नाट्यशास्त्र से प्रारम्भ होती है। भारतीय परम्परा आदि- 
कवि के रूप में वाल्मीकि का ही स्मरण करती है । इसके दो कारण 
अमुख हैं । वाल्मीकि रामायण ओर वेदब्यास कृत महाभारत का प्रणयन 
आय: एक ही युग में प्रारम्भ हुआ था, और ये दोनो ही रचनायें वैदिक 
संस्कृति के बाद की रचनायें हैं, जो कि लौकिक संस्कृत में लिखी गई है। 
हो सकता है क्रि यह चारण काव्य प्रारम्भ में अपने छोटे रूपों में परवर््ती 
चैदिक संस्कृत में रहे हों जो बदलती भाषाओं के युग में गाए जाते रहने 
के कारण लौकिक संस्कृत का रूप धारण कर गए । कालांतर में दोनों 
काब्यों में बहुत कुछ ओर जुड़ गया और उनका कलिवर विशाल हो गया। 
यद्यपि महाभारतकार वेद व्यास को भी कवि कहां गया है, किन्तु महा« 
भारत को इतिहास माना! गया है । शुद्ध काव्य तो रामायण की ही माना 
गया है । इसका प्रथम कारण तो यही है कि काव्य से किसी विशेष रचना 
को ही माना गया । महाभारत में भी अ-रस स्थल होने के कारण उसे 
“इतिहास माना गया । काव्य के मानदण०्ड का बदल जाना ही इसका सबसे 
बड़ा कारण हे। वेदिक काव्य नर-काव्य नही था अत उसे परवर्त्ती काल 
में काव्य नही माना गया । दूसरा कारण यह भी है कि वेद को अपीरुषेय 
माना गया और क्योंकि उसे ईश्वरक्ृत माना गया उसे काव्य के अन्तगंत 
न लेकर दिव्यवाणी के अन्तर्गत लिया गया है । 
काव्य के रूप--वास्तव में बैंदिक मुंग का अन्त संस्कृति के एक 
'विज्ञात युग का अन्त था । हम देख चुके हैं कि आदिम सामाजिक व्यवस्था 
से विकास करते हुए मनुष्य उम्त सामाजिक व्यवस्था तक आ पहुँचा जहाँ 
दास-प्रथा ह्वास की ओर उन्मुख हो गई । दास-प्रथा का नाश मानव 
समाज में नई चेतना का प्रादुर्भाव करने वाला हुआ । मानवीय भावनाओं 
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का विकास हुआ। नयी मर्यादायें स्थापित हुईं। इस नयी मर्यादा तै-- 

(१) पाणिनि के रूप मे जनभाषा संस्कृति (लौकिक) को व्यापक 
भारतीय संस्कृति के आदान-प्रदान करने का माध्यम बनाया। उसका 
व्याकरण रचा गया । पहले जो वैदिक काव्य का पदपाठ और व्याकरण 
ही प्रमुख था, उसके स्थान पर अब लौकिक भाषा को भी मान्यता प्राप्त 
हुई । 

(२) महाभारत काव्य के रूप में काव्य का रूप भी बदला। काव्य 
अब अधिक सरस हो गया । मनुष्य की समस्‍यायें भी अधिक सशवतत रूप 
में समाज के सामने रखी जाने लगीं। पहले वैदिक काब्य में देवताओं की 
स्तुति थी, कमंकाण्ड प्रधान था । अब मनुप्य की भावनाओं का चित्रण 
अधिक होने लगा । 

(३) देवताओं का स्थान गोण हो गया । समाज मे विष्णु, शिव, 
और ब्रह्मा के नये मानवीय स्वरूपों का प्राधान्य उपस्थित हुआ। सके 
जातियों को साहित्य के सुतने का अधिकार प्राप्त हुआ । 

(४) काव्य को छन्‍्द विविधता और कठिनाई से याद रखे जाने 
वाले गद्य की जगह पर सहज अनुप्टुप छन्द का आधार मिला । पहले काव्य 
यज्ञों मे गाया जाता था, अब वह सभाओं ओर चौराहों पर गाया जाने 
लगा। 

(५) इस प्रकार काव्य का रूप अधिक व्यापक होने लगा । पहले 
काम्य के वग्यंविषय की विविधता अन्ततोगत्वा कर्मकाण्ड से सम्बन्धित 
होती थी, परन्तु अब नर-नारी के कलापो का चित्रण अधिक हुआ और 
समाज से बहुत अंश में व्यक्षित को सापेक्ष रखा गया । 

(६) नये युग में भरतमुनि के रूप मे साहित्य में साधारणीकरण 
ओर रस के सिद्धान्त कै प्रतिपादन ने उच्च वर्णों का सर्वाधिकार हटा दिया 
और नई चेतना का विकास हुआ | 

(७) मनुष्य के विकास ने देवताओं का स्वरूप भी बदल दिया। 
पुराने देवता बलि लेते थे, परन्तु नये देवता अपने मानवीय स्वरूपीं मे 
रसे गये । 

किन्तु इस स्थान पर हमें यह याद रखना चाहिए कि वस्तुतः यह 
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विकास वैदिक काव्य में ही प्राप्त होता है और यह नई परम्परा उसी 
की विरासत थी। क्योंकि वेद का सम्पादन परवर्त्ती काल में कालक्रमानु- 
सार नहीं हुआ है, हम निश्चय से विकास की रेखाये नहीं चाँट सकते, 
दरन्‍तु यदि आमतौर पर देखा जाये तो हम स्पष्ट देखते हैं कि-- दर 

(१) अपने मूल रूप में वैदिक काव्य घुमस्तु कबीलों की देवों की 
स्तुतिमात्र पा । 

(२] घीरे-धोरे उसमें सामाजिक कार्यकल्राप अधिक प्रतिविम्बित 
होने लगे। समाज दा रूप घुमस्तु से स्थिरता की ओर आते लगा । अनेक 
जातियों के सम्बन्ध से नयी-वयी विधारणायें दिखाई देने लगी । 

(३) यज्ञ का विकास हुआ। यज्ञ आायों की विजय और प्रसार का 
साधन बना । उसके लिये अश्वमेघ, राजसूय आादि का ब्रारम्भ हुआ । 

(४) उसके बाद के युग में हमें व्यक्तिपक्ष की साधना के भी दर्शन 
होने लगते हैं । यद्यपि अधवंवेद की रचना में कुछ मन्क्ष बहुत प्राचीन है, 
फिर भी उसका अधिकांश परवर्त्ती ही है । 

यहाँ तक का साहित्य चारों बेदों में समाप्त हो जाता है | किन्तु 
क्योंकि वेद के रचयिता ऋषि भी समाज की उथल-पुथल में ही रहते थे 
और उन पर विभिन्‍न विचारों का प्रभाव भी पडता था, उनकी गुल प्रेरणा 
मनुष्य के सुख की भावना से प्रेश्ति थी। वेंदिक युग में वर्ण धर्म प्रचलित 
था। दास-प्रधा थी। किल्तु दाश्ेनिक और कवि ममुप्य के कल्याण की 
कामना करते थे । यहे तो अपनी युग-सीमा की बात थी। जिस वेद में 
उस ऋषि का काव्य है जिममें शत्दृदल का सर्वताश करने की प्रार्थेना है, 
उप्ती में इस मधुमती पृथ्वी फो धनधान्य से परिपूर्ण रखने की भी प्रार्थना 
है। अनेक समाज-व्यवस्याओं के चित्रण तो मिलते हैं किन्तु निरमत्तर 
०५ भावना विकास करती गई हैं। अथर्ववेद (१२१) में कहा 

चत्यं वृदहृतमुग्रं दोक्षा तग्रो ब्रह्म 
यज्ञ: पृथिवीं घारयन्ति । 

सानो भूतस्य भव्यस्य पल्युरू लोगों 
पृथिवी नः कृषोतु ॥॥ 
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असवाघं बध्यतो मानवानां यस्या उद्बतः 
प्रवत: सर्म बहु । 
नावावीर्य्या ओपधीर्या विभतिप्रथिवी 
नः प्रधतांराध्यतां ना ॥ 
यस्यां समुद्र उत सिंघुरापी यर्पामस्न॑ 
कृष्टय: संबभूवु: । 
यस्यामिर्द जिन्वति प्राणदेजत्‌ सा नो 
सूत्मिः पूवंपरेये दधातु ॥ 
बृहृत्‌ ऋत अर्थात्‌ सत्य में फैलते हुए जन दीक्षा, तप भौर ब्रह्म और 
सज् से ही पुथिवी को धारण करते हैं। जिस प्थ्वो ने हमें जगह दी थी, 
और दे रही है, वही हमारी भविष्य में शी रक्षा करे । बह ऊँघी-मीची 
होने पर पृथिवी ही धीमानो के विकास का पथ खोलती है। उसमे अनेक 
ओपधियाँ हैं । वह हमारे सुपर का कारण बनें । जिसमे समुद्र, नवियाँ 
और अन्य जल-घाराएँ, अस्न, कृषि अवस्थित हैं, जिसमें प्राण जीवित हैं, 
नही हमे महानता की ओर ले जाये, हमारी रक्षा करे । 
पुरुष सूक्त से यहाँ तक निरन्तर विकास ही मिलता है। 
वरवर्तों वैदिक साहित्य में जो ब्राह्मण-प्रन्थ और आर्ण्यक प्रन्य 
मिलते हैं, उसमे हमे इसी मासवीय विचारधारा का विकास प्राप्त हीता 
है । ब्राह्मण-प्रन्थो मे, यट्‌ नही समता चाहिए कि केवल वःमंकाण्ड को 
प्रतिष्दापित करने के लिए ही सारी व्यूूया की गई थी। वल्कि हमें यह 
समझना चाहिए कि तत्कालीन विचारकों ने समाज की बदछती परि- 
स्थिति में नये समाज के अनुकूल प्राचीन को समझने की चेप्टा की थी । 
तभी हमें श्राह्मणों और क्षवियों के संघर्ष की भी कथा प्राप्त होती है । 
यद्यपि वे लोग कर्मकाण्ड में ही खपने सत्य को व्यवहार का रूप देते थे, 
परन्तु अगली मंजिल से अरण्यकों में हम बड़े हो मेघावी पुरुषों को सत्य 
के बड़े ही ऊँचे-ऊँचे स्तर दिखाते हुए देखते हैं । इसीलिए हमें मही 
कहना उचित होगा कि-- 
(१) वैदिक साहित्य प्रारम्भ में एक छोटे रुमाज में रहने वाले 
व्यक्तियों का साहित्य है 
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(२) हिल्तु वह निरस्तर एक बड़े होते हुए समात्र का चित्रण 
करता जाता है। ह 

(३) हम निस्सदेह कह सकते हैं कि हम प्रायः ही विकात-क्रम में 
मआनवीय भावनाओं का निखार पाते चलते है । हम देखते हैं कि गर्म के 
बालक काटने वाला देवता (इन्द्र) आग्रे चलकर आकाश और सिन्धु 
में व्याप्त हो जाता हैं और आगे जलकर उपनियदों में हम उसे एक 
व्यापक ब्रह्म कै सामने पराजित होते हुए देखते हैं । 

(४) बैदिक साहित्य में वर्ग संधर्प है, परन्तु वहाँ मानव का सत्य 
अतिपादित किया गया है और मानव का बहुत सा सत्य युगपरक है, अपने 
आयामो से सापेक्ष है, वह बदलता रहता है और बदलता रहेगा। स्वयं 
हुम जिन मापदण्डों का प्रयोग कर रहे है, वे हमारी युग-सीमाएँ है और 
यूर्ण सत्य का उद्भास उनसे भी नहीं ही सकता । 

(५) दास-प्रथा को एक स्थान पर न्याय बनाने वाला वैदिक 
साहित्य आगे चलकर स्वयं ही आत्मा की समावता का प्रतिपादन 
करता है । उपनियदो में जो ब्रह्म ओर क्षत्र को काल का ओदन कहा 
जया है, उसका मूल हमें वेद मे प्राप्त होता है । 

(६) हम कह सकते हैं फ़ि वैदिक काव्य हमारी भारतीय संस्कृति 
के आरम्भ से लेकर एक बड़े सामाजिक विकास की सीमा तक का वर्णत 
है, जिततमें अन्तिम सीमा पर हम उस समाज की नीव धरी हुई पाते हैं, 
जिसकी इमारत महाभारत की मानववादी परम्परा के रूप मे उठ खड़ी 
हुई है। 

(७) यह सत्य हैं कि महामारत युद्ध के बाद ऋपभदेव की जैन 
चितन की परम्परा, श्वेतद्वीपी ब्राह्मणों के वैष्णव चितन की पांचरात्न 
परम्परा और शव सम्प्रदापों की सहिष्णुता की परम्परा वैदिक वर्णधर्म 
का अपने समय में घोर विरोध किया था, और महाभारत में प्रायः ही 
चँदिफ देवता और वँदिक कर्मकाण्ड का महर्व नीचे गिरा दिया गया है, 
चल्कि वैष्णवों ने वैदिक पात्तों को भी अपने गढ़न्त रूप में प्रस्तुत कर 

दिया है, फिर भी यह अवश्य समझ लेना चाहिए कि इस विद्रोह का 
आधार हमे आरण्पकों की दार्शनिक भूमि मे ही श्राप्त होता है । 
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(८ ) इसका कारण यही है कि वैदिक काव्य के प्रणेता समाज की 
बदलती अवस्थाओ से प्रभावित होते थे और उन पर अनेक प्रकार की 
विचा रधाराओं का प्रभाव पडता था। वे मानव-ज्ञात-सत्य के विभिन्‍न 
रूपो को आत्मसात्‌ करने की चेष्टा मे ही रहते थे । यही कारण है कि 
बहुत परवर्त्ती काल तक भारतीय चिंतन ने वेदों से प्रेरणा ली है और 
नेदों की पृज्य कहा है । वैदिक सस्कृति का स्थान पौराणिक संस्कृति ने ले 
लिया, किन्तु वैदिक काव्य का भानववादी स्तर निरन्तर संस्कृति को 
पथ दिखलाता रहा। गत यूगों करा जो भी अनगढ़ रूप हमे वेद र्मे 
मिलता है, उसको परवर्ती युगो मे भारत मे ज्यों का त्यों नहीं अपनाया। 

(६) सारांश में हम कह सकते हैं कि समाज बनने के समय की 
व्यवितगत स्वतन्त्॒ता के समाज मे लुप्त होने के समय के साहित्य से हमें 
दासप्रथा के दूटने के उस समाज तक के चितन का यहाँ साक्षात्कार 
होता है जिसमें मानव की आत्मा को व्यापकता मिलती है । परवर्ती 
वैदिक काव्य यहकहता है कि ब्रह्म तो सबसे परे है, इसलिए परमात्मांको 
किसी भी स्वरूप मे मान लो | वैदिक काव्य के ब्रह्म की इस विवेचना 
ने ही परवर्त काल मे जब मनुष्य ने स्थिर रूढियों के विरुद्ध विद्रोह 
करके स्वतन्क्ष चिन्तन किया, तब सांख्य को यह चेतन-आधार दिया था 
कि वह ब्रह्म को ही अस्वीकार कर दे । इतनी व्यापकता और विशालता 
वैदिक काव्य की विशसत है। यदि पूर्वाग्रह छोड़कर देखा जाये तो हमें 
वैदिक काव्य में ही अहिसा, जीवदया, मूतरक्षा, झान्ति, भ्रातृत्व, सघ- 
जीवन की कमनीमता आदि जितने भी मानवीय गुण हैं, वे गुण जो अपने 
विशेष बलों (४7८$5६5) में वौद्ध, जैन तथा अन्य चिन्तनों में दिखाई 
देते हैं, प्राप्त हो जाते हैं । ऐसा लगता है कि वैद्विक काव्य ने दासप्रथा 
के अन्त में उठते सामंतीय समाज की नयी मानवीयता को ही मंगल- 
भूमि प्रदान नहीं की, वरन्‌ उसने मनुष्य के लिए सावंभोम, स!र्वजनिक, 
सावंजनीन और सर्वकालीन संदेश मी दिया, जिसमे उसने मूल रूप में 
उस म'तवीय सत्य के व्यापक रूप की प्रतिष्ठा की, जिसके ढ्वारा भार- 
तोय कंरक्ृति इतने उत्थान और पततों को निरन्‍्तर बदलती रहकर, 

झेलकर भी, मर नहीं सकी । उसदे अपनी आत्मा में 'तर्पा की उस 
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चरम मर्यादा में ऐसा समा लिया कि वह आज भी उसी व्यापकता से 
जीवित है, जिस व्यापकता से उपनिषदूकार जीवित थे। 

किन्तु वैदिक क व्य में देवता दिखते हैं, चिन्तन मिलता है, हमें 
मतुष्य के हृदय की रागात्मक अवस्था बहुत ही कम दिखती है और 
अनुष्य के विकास ने काव्य की परिभाषा के अन्तमगंत उस्ती स्थान को 
स्वीकार किया जिसम मनुष्य के हृदयपक्ष का अधिकाधिक वर्णन हो । 
यही कारण है कि इतनी प्रेरणा प्राप्त करके भी, धर्म और ज्ञान का ख्ोत 
मानकर भी, ईश्वरीय और परम पुनीत मानकर भी वेद की काव्य के 
अन्तर्गत नही माना गया। यह सेहरा तो वाल्मीकि के सिर ही बाँघा 
गया, जिन्‍होते सर्व प्रथम नर काव्य लिखा। 

चेद में कतंव्यों का वर्णन था, किन्तु उसमें रुलाने और हँसाने वाली 
शवित नही थी । वेद पुरोहितवर्ग का साहित्य था, यद्यपि अपने प्रारभिक 
रूप में वह केवल कवियों की कविताओं का सग्रह-मात्त था । किसी समय 
ब्राह्मण कुलों के अपने-अपने यज्ञगीत ओर स्तुतियाँ थी। उस समय 
वे गीत अलग-अलग स्थान पर थे । किन्तु जैसे-जेसे कुल मिलते गये, 
गीत-समूह बढ़ता गया ओर अन्त में जब दास-अ्रथा से हासकाल में सारी 
सस्कृति में ही उधल-पुथल मच उठो, वे गीत एकत्न कर लिये गये। 
फिर उनकी रक्षा की गई। उस प्राचीन परम्पण की रक्षा के अनेक 
प्रयत्व किये गये । पहले यज्ञ कराना ब्राह्मण का धर्म था, अतः अन्य 
बर्णों को बेद नहीं पढ़ाया जाता था। अपनी व्यापक अनुभूति के बाव- 
जूंद ब्राह्मण इस वन्धन को नहीं छोड़ सके और वेद इसीलिए कभी भी 
निम्न समाज का ग्रन्य नही बद सका। उसको शूद्रों से निरन्तर बचाया 
गया । किन्तु इसका परिणाम यही हुआ कि जो बातें नये युग के लिए 
आवश्यक नहीं थीं, उन्हे विकासशील संस्कृति ने छोड़ दिया, किन्तु 
मानववादी स्वरों को वेदों से धूरी तरह से अपने भीतर आत्मसात्‌ कर 
लिया गया | 

बहुधा विद्वान जब ह्वापरकालीन शांतनु तथा ल्लेताथुगीन राम का 
नाम ऋग्वेद मे देखते हैं तब वे भ्रम में पड़कर मानते है कि ऋग्वेद काल 
मे ही वे हुए थे | परन्तु न तो ऋग्वेद का कोई विशेष काल ही है, न ऋग्वेद 
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की रचनाएँ ही कालक्रमानुसार एकत्न की गई हैं । वेद मे भी 'पुराणों' 
का नाम आया है, 'इतिहास' का नाम आया है । आरप्यकों में तो भाया 
ही है। इसका अर्थ है कि उस समय भी इन धामिक स्तुतियों अर्थात्‌ वेद 
के अतिरिवत कुछ अन्य रचनाएँ थी । सम्भवतः वे अपने युग की प्राचीन 
भाषा में ही थी, किन्तु जिस प्रकार वेद के एक-एक स्वर और पाठ को 
पवित्न मानकर उनकी रक्षा की गई, बसी उन पुराणों की नहीं हो सकी 
और वें पुराण बदलती हुई भाषा के युग में अपना रूप बदलते गये 
वायुपुराण जैसे प्राचीव पुराण सम्भदतः उसी प्राचीन परम्परा की 
रचनाएँ हैं, जिनमे समय मे वहुत कुछ जोड दिया है! वेद में जो 
रिकार्ड नहीं थे, उन्हे पुराणों ने एकत्न किया था। चारण-स्तुतियों, 
बन्दीजन गीतों का उल्लेख महाभारत में हुआ है, जो प्रकट करता 
है कि यह परम्परा भी बहुत प्राचीन ही रही है। इसीलिए हमें 
भारतीय संस्कृति को समझने के लिए पुराणों की परम्परा को भी कुछ 
सीमा तक स्वीकार करना ही होगा। इसे देखने पर वेद-मन्त्रों में क्रम 
खोजने के हठ से हम मुक्त हो सकते हैं। “वेद' में सब कुछ है, यह 
प्रिद्धास्त वास्तव में ठीक नही है । आधुनिक विद्वानों में यह भ्रम है कि 
बेंद में अपने युग की हर एक बात मिलनी ही चाहिए । वेदव्यास ने जब 
बेद का संपादत क्रिया होगा तब अपने युग में प्रचलित परम्परा के अनु- 
सार उन्होंने पुरानी ऋचाओ को पहले और बाद की रचनाओं को बाद 
मे, या ब्राह्मणकुलों की देन के रूप मे उनके मावानुकूल रखा होगा । 
परन्तु उसमे उनका दृष्टिकोण आज की भाँति तो निश्चय ही नहीं रहा 
होगा । 
भव समय भा गया है कि वेदीं का निष्पक्ष दृष्टि से अध्ययन हो। 
हिम्दी में अभी तक वेदों का कोई अच्छा अनुवाद नहीं है | हमारे कुल 
विद्वान सायण और प्राचीन टीकाकारों को महत्त्व नही देते, बे अपने ही 
अर्थ निकाल लेते हैं, यहाँ तक कि एक सज्जन तो इधर कीई वैज्ञानिक 
अन्वेषण हुआ नहीं कि उसे तुरन्त वेद में ढूंढ मिकालते हैं। आज 
आवश्यकता इस वात की है कि काशी नागरी प्रचारिणों सभा या हिंदी 
साहित्य सम्मेलन बेदों का प्रामाणिक सम्पादन कराके एक अच्छा अनुवाद 
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हिन्दी में प्रस्तुत करें, क्योंकि अभी तो भारतीय संस्कृति की जाने कितनी 
उलझी हुई गुत्वियाँ हैं जो इनके अत्यन्त गम्भीर और देर तक होने वाले 
अध्ययन से ही प्रकट होंगी। 
अन्त में हम यही कहेंगे कि वैदिक काव्य जहाँ एक और पाश्चात्य 
विद्वानों को एक पिछड़ी हुई अवस्था के मानवों, का आदिम काव्य दिखाई 
दिया है, वहाँ दूसरी ओर वह भारत की सहिंप्णु चेतना का मुलाधार 
ही बनकर रहा है । 
काव्य की दृष्टि से वह्‌ बहुत ही गम्भीर है, किन्तु उस युग का काव्य 
हृदय पक्ष पर निर्भर नही था| उस काय्य मे समाज पक्ष की आवश्यकता 
की प्रमुखता थी, न कि व्यवितगत भावना की आवेदनात्मक संघ्रेदना 
की । वंदिक काव्य सामूहिक प्रगीति का काव्य है जिसमे व्यक्ति की 
सामूहिकता का आभास प्राप्त होता है, भले ही वह समूह अपने युग में एक 
छोटा ही समूह क्यों नही था । परवर्ती काव्य-्युग मे महाकाव्यों ने जन्म 
लिया। हम निश्चय से कह सकते हैं कि हमारे महाकाव्यों के युग ने की 
समाज को वर्बर दास-प्रथा के बाद सामंतीय जीवन-मुक्षित का प्रदान 
किया जब कि यूनान के महाकाव्य-युग ने दास-प्रथा का विकास किया । 
होमर की रचना ने अतीत का गौरव गाया, जब कि हमारे महाभारत 
ग्रन्थ ने अतीत के गौरव को अ्पता अन्त नही माना, मानव की सत्य 
विजय को ही सर्वश्रेष्ठ मातकर मानव के लिए नया रास्ता खोल दिया। 
यह तो निस्सदेह कहा जा सकता है कि वेद के युग की कोई रचना 
प्राचीन यूनान नहीं दे सका, न अन्य देशों में ही इतनी प्राचीन रचना 
प्राप्त हुई है। 
वैदिक काव्य अपने मूल रूप में धर्म को ही अपना सका था, तभी 
नाट्य-वेद को अलग्र माना जाता था। नाट्यवेद मे ही मनीरजनात्मक 
रचनाओं का स्थान माना गया था, जिसमे नृत्त, नृत्य, गीत आदि का 
समन्वय था । कुछ विद्वान वेद मे नाट्य का समावेश खोजते हैं। किन्तु 
यह झलक-मात्त है। परवर्तो वैदिक साहित्य मे नाट्य वेद को स्वतन्त 
ही बताया गया है । अतः हमें इसका ध्यान रखना चाहिए कि वे दिक 
काव्य की मर्यादा को समझा जाये । एक विशेष काव्य को ही प्राचीत 
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ऋषियों ने वेद के अन्तर्गत स्वीकार किया था। व्यक्तिपरक संवेदना 
को प्रकट करने वाली रचनाएं वेद में बहुत ही कम मिलती हैं । घ॒र्म, 
दर्शन भौर सामाजिक जीवन की चतन-प्रधान रचनाएँ ही प्रायः वैदिक 
काव्य में समन्वित हैं। मानव-जाति के आदिकाल में नये मानव की 
दृष्टि में एक तरुणाई थी, और वह हमे मिलती है ! किन्तु आश्चर्य यह्‌ 
देखकर होता है कि अपनी युग-सीमा के बावजूद वेद का कवि सूध्दि के 
रहस्यों के प्रति बड़ा ही जागरूक था और उसके स्वर में जीवन का बड़ा 
व्यापक भौर सशक्त ओज था । 
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दुनिया में जो चीज पैदा होती है, वह एक दिन मरती भी है, इसे 
कौन नहीं जानता ! आज तक बड़े-बड़े विचारकों ने इस पर बहुत ध्यान 
से सोचा है ओर भारत ही में नहीं, भारत के बाहर भी, अगर मनुष्य को 
किसी चीज ने डराया है तो वह मौत ही है। लेकिन हमेशा से मोत से 
डरकर भी देखा जाये तो आदमी कभी डरा नही है । इसकी एक-दो 
अहुत ही अच्छी कहानियाँ मह्यभारत में आई हैं । एक कहानी है कि एक 
चार पाँचो पाण्डवों को प्यास लगी और आखिर एक भाई को पानी की 
सल्नाश में भेजा गया । वह भाई जंगल में आगे बढ़ा तो उसे एक तालाब- 
सा दियाई दिया ! ज्यो ही वह पानी पीने को हुआ कि आवाज भाई, 
मेरे सवालों का जवाब दे, वर्ना पानी न पी। पर प्यास के मारे उसने 
घ्यान न दिया और पानी पी गया । पानी पीते ही वह मर गया । उसको 
देर करते देख एक और भाई निकला। उसे भी तालाब दिखा। भाई की 
लाश भी दिखाई दी, मगर अपनी प्यास के बावले उसने न आवाज पर 
घ्यान दिया, ने लाश पर, पाती पिया ओर आप भी मर कर गिर गया। 
यों ही बाकी दो भी आगे, आवाज पर ध्यान न दे, भाइयों की लाश 
देखकर भी न समझे, अपनी प्यास बुझाने को चंचल हुए, वे भी मर कर 
गिर पड़े । अन्त में सबसे बड़े भाई धमराज युधिष्ठिर आये और चारों 
भाइयों को मुर्दा देखकर रुक गये । उन्होंने देखा, सामने एक यक्ष खड़ा कह 


रहा था: 'मेरे सवालों का जवाब दे, वर्ना तू भी अपनी प्यास का अन्धा 
यह पानी पीते ही मर जायेगा । 
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अब सवाल-जवाब होने लगे । आपिरयुधिप्ठिर ने उसके सब सवालों 
का जवाब दे दिया। अन्त में यक्ष मे अपना असली रूप धारण किया । 
तब पता चला कि वह तो स्वय धर्म था जो गम्रुधिष्ठिर की परीक्षा लेने 
यक्ष बनकर आया था । उन सवालों-जवाबों में कुछ बातें ऐसे मार्क की 
हुईं कि उनको पढ़कर मुँह से वाह-वाह मिकल जाती है ! 
यद्षा ने पूछा : 'बताओ संप्तार का सबसे बड़ा आश्चय क्‍या है ?* 
मों तो दुनिया में ताज्जुब करने लायकबहुत कुछ है, मगर युधिध्ठिर 
ने बेमिसाल जवाब दिया । उन्होंने कहा: आदमी आदमी को मरते 
देखता है । वह जानता है कि उसे आप भी मरना है, लेकिन चहू कभी 
यह नहीं सोचता । इससे बढ़कर ताज्जुब की वात और कोई नहीं है ।' 
यक्ष ने पूछा : “आदमी का धर्म वया हैं ? उसे किस रास्ते पर 
चलना चाहिए ?* 
मरुधिष्ठिर ने कहा : “आदमी का कोई एक धर्म नही है, धर्म बदलता 
रहता है | उमे तो भहमपुरुषों के रास्तों को देखकर अपना रास्ता ववाना 
चाहिए, क्योकि जो आदमी किताब के लिखे को आँध मुदकर मानकर 
चलता है, वह समय की गति को नहीं समझता । हम न इत्त संसार का 
आदि जानते हैं, न अन्त जानते हैं। हम तो बीच रास्ते पर हैं। यहाँ 
सिवाय इसके कि पीछे मुडकर देखने पर हमें पहले चले हुओं के पाँवों के 
निशान दिखाई देते हैँ, हमें और मदद ही कया है ?' 
यक्ष और युधिष्ठिर की यह बातचीत संसार के साहित्य में बैजीड़ 
है। कितनी वडी-बड़ी बातें कितनी आसानी से समझा दी रई हैं ! 
इसरो पढ़कर हमें जीवन, मृत्यु, धर्म और समाज के बारे में नथी शिक्षा 
मिलती है। हजारों साल पुरानी क्रिताव महाभारत में ऐसी ही एक दूसरी 
कहानी है जो हमारे विषय को स्पष्ट करती है कि द्वैपायन व्यास बहुत 
बड़े कवि और महांप थे । उन्होने एक बार एक राजा का रघ आता 
देखा । रास्ते पर एक कीड़ा जा रहा था। उसने जो रथ आति देखा तो 
उसे अपनी जान बचाने की विस्ता हो गईं। वह बचने के लिए इधर- 


उधर भागने लगा। 
भहूपि व्यास को यह देखकर बड़ा ताज्जुब हुआ। उन्होंने कहा £ 


धर्म की मानववादी परम्परा और विकास्त भ्र्ह्‌ 


आओ कीड़े ! सब लोग कहते हैं कि पाप और पुण्य के फल से प्राणी को 
तरह-तरह के जन्म मिलते हैं। बहुत पुण्य करने से मनुष्प का जन्म 
मिलता है, उससे कम पृष्य के फलस्वरूप पशु-जन्म मिलता है। जो 
बहुत हो पाप करते है, वे ही अगले जन्म में कीड़े बनते हैं जो त्तियेंक्‌ 
योनि कहलाती हैं। फिर इस बात को जानते हुए भी तूअपने को क्यों 
बचाना चाहता है ? मर जायेगा तो तेरी आत्मा इस गंदी योनिसे तो 
छूट ही जायेगी ।* 
यह सुतकर कीड़े ने हेसकर कहा: हे महूपि ! तुम्हारा पढ़ना- 
लिखना करीव-करीब वेकार ही गया । क्‍या तुम नही जानते कि जो 
आएमा मुझमें है, वही तुममें भी है? फिर वह किसी भो योनि में क्यों त 
हो,जान-वूझकर उसकी हत्या करना कया आत्महत्या का पाप नही हैं?” 
मह॒धि व्यास इस बात का उत्तर न दे सके ॥ 
हमारी भारतीय संस्कृति ने तीन वार्तें अपने में रमा लो हैं । एक 
यह है कि मौत से डरना फिजूल है । हर चीज को मरना है। लेकिन 
मौत का कभी अन्त नहीं है । एक आदमी भरता है, पर अपना बेटा संसार 
में छोड़ जाता है और क्योंकि कड़ी टूटती नहीं, इसलिए मौत केवल रूप 
का बदल जाना है। 
दूसरी वात यह है कि संसार में समय के साथ मनुष्य का धर्म भी 
बदलता है, इसलिए पुराने लोगो ने अपने धर्म को 'सनातन' यात्री हमेशा 
ही बना रहने वाला कहा है। समय वदलता रहा है, धर्म भी बदलता 
रहा है। 
तीसरी चीज यह मानती गई है कि इस दुनिया में अनेक तरह से प्राणी 
रहता है, इसलिए सवके प्रति समान भाव रखना चाहिए, सबको ही 
यहाँ जीने का अधिकार है, ओर कोई भी सिद्धान्त या सचाईं ऐसी नहीं 
है, जो कि एक आदमी या दल को, दूसरे आदमी या दल के विश्वास का 
नाश कर देने की वात का अधिकार दे सके । 
यही कारण है कि हमारे भारतीय समाज ने बड़े-बड़े उत्थान और 
पतन देखे हैँ । बड़े-बड़े तूफानों का मुकाबिला किया है। सारे के सारे 
समाज को बार-बार विदेशी विजेताओं ने रूंद-रूंद दिया है, मगर हम 
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कभी मरे नहीं हैं। 
यही कारण है कि नयी-तयी चीजों ने आकर हम पर असर डाला 
है और हम धीरे-धीरे बदलते भी रहे हैं, लेकिन हमने कभी अपनापन नहीं 
खोया, हम कभी किसी के भी नकलची नही वने और हमने अपनी थ्रुनि- 
यादी अच्छाई को नही छोडा | हमने “धमं' सदेव माना है, लेकिन हमारा 
धर्म वरावर बदलता रहा है और धर्म की “हरी बातों में फर्क आ जाने 
पर भी उसकी भीतरी अच्छाई को हम बराबर पकडढ़ें रहे हैं। उसको 
हमने कभी नही छोडा । यही बात हमारी जीत की असली बुनियाद भी 
रही है । 
और यही कारण है कि हमने सबसे बड़ा सबक इस दुनिया में यही 
पाया हैं कि जिस तरह हम अपने को ठीक मानते हैं, उसी तरह दूसरों 
को भी अपने को ठीऋ मानने का पूरा अधिकार है। हमारी भारतीय 
सस्क्ृति मे इस वात को सिर्फ किताबों में ही नहीं रखा, बरन्‌ अपने 
नित्य के जीवन में इसको अमल में लाकर दिववाया । 
माज जो हमारी सस्कृति में इतना विस्तार है, इतना बड़प्पन है, 
उसकी जड़ में यही बात है । लोग अवसर ऐसा कहा करते हैं कि भारत 
में बहुत भेद है, यहाँ तरह-तरह के विश्वास हैं, अनेक घम्म हैं, अनेक 
दर्शन है, यह्‌ सब देखकर कुछ समझ में नही आता, तो हमें इस पर ही 
सबसे बड़ा गौरव अनुभव करना चाहिए, क्योंकि भारत ने ही अमली 
तौर पर आदमी को सोचने की आजादी दी है । 
हमारे देवता इसका सबसे बड़ा सबूत हैं । 
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दुनिया के हर एक देश का इतिहास यह बताता है कि वहाँ भी पहले 
देवताओं की पूजा हुआ करती थी। धीरे-धीरे मूर्ति-पूजा का केर्द्र भारत 
ही रह गया । बाको देशों में धीरे-धीरे मूतिपुजा हट गई ।-कुछ हद तक 
चीन मे भी बुद्ध की पूजा हुईं । बल्कि आज के इस्लाम धर्म-के मानने वाले 
देशों में सबसे पहले अरब देश में मू्तिपूजा के विरुद्ध आवाज उठी थी। 
उस समय संसार के अनेक देशों में भगवान्‌ बुद्ध की,पुजा हुआ करती 
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थी | विद्वानों का विचार यह है कि अरबों मे जो मूति का नाम बुत 
रखा, वह इस बुद्ध शब्द का ही बिगड़ा हुआ रूप है। वेसे इसे निश्चय से 
तो नहीं कहा जा सकता, क्योंकि अरब देश में इस्लाम के फैलने के पहले 
स्वयं तरह-तरह के देवताओं की भूर्तियाँ वनाकर पूजा की जाती थी। 
जो हो, भारत में देवताओं की पूजा कितनी पुरानी है, इसके लिए यही 
कहा जा सकता है कि मुख्य-मुझ्य देवता, जिनको ब्रह्मा, विष्णु और महा- 
देव कहते है, इनको वेदों में भी देवता ही माना गया है और वेद, ञाज 
से ढाई हजार साल पहले जब क्रि भगवान्‌ बुद्ध और भगवान्‌ महावीर 
हुए थे, तव भी इतने पुराने माने जाते थे कि उनकी तारीख कोई नहीं 
बता सकता था । इतने पुराने देवता किसी भी देश में जिन्दा नहीं हैं 
और जगहो पर कल के पूजे गये देवता आज दिखाई भी नही देते, देते 
भी हैं तो अजायबघरों में । उनकी पूजा नहीं होती । लोग उनकी जगह 
भगवान के दूसरे-दूसरे रूपों की पूजा करने लगे । हमारे देश में अब भी 
पुराने-पुराने देवताओं की पूजा होती है। जो लोग इस पर गौर से नहीं 
सोचते वे कभी भी इस वात को नही समझते कि हमारे देवताओं का 
रूप भी बदलता रहा है। 

इस बात को जानने के पहले हमें दो बातें साफ़ तौर पर समझ लेनी 
चाहिये । 

पहली बात यह है कि संसार के पुराने देशों में अमेक तरह के देव- 
त्ाओ की पूजा होती थी । देवी-देवता हर मुल्क मे हुए हैं । 

मिस्र, वेबीलोबिया, अरव, यूनान, रोम, चीन, जापान आदि संसार 
के पुराने देशों में तरह-तरह के देवी-देवता माने जाते थे। आज से हजारों 
साल पहले एक विचारक यूनान से निकला और उसने कई देशों की सैर 
की । उसने जब अपनी यात्र। का फल लोगों को सुनाया तो उस जमाने 
की दुनिया में हलचल-सी मच गई। उसने यह कहा कि आदमी के देवता 
आदमी के बनाये हुए हैं, जबकि पहचे लोग समझते थे कि देवता आदमी 
के बनाए हुए नहीं हैं। यूनान के उस दार्शनिक ने अनेकों देशों के हवाले 
देकर समझाया कि जहाँ-जहाँ वह गया, उसने वहाँ के देवता फा रूप, 
उसकी पोशाक, उसकी पूजा का ढंग और उसकी कहानी का रूप, उसी 
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देश की सभ्यता और संस्कृति के अनुरूप पाया । उसने बताया कि जब 
चह मिलन मे गया तो उसे ऐसे देवता मिले जिनको देख कर भय अधिक 
सग्ता था, जो इसलिए वंसे बने कि मिस्र की सभ्यता में महान के प्रति 
अय की भावना ज्यादा थी। उसने बताया कि यूनान के देवता अधिक: 
मनुष्याकृति के थे और उनका रूप भी वैसा था, क्योकि यूतानी सौंदर्य 
के प्रेमी थे 
आगे चलकर यहुदी और ईसाई तया इस्छाम धर्म के फैलने पर पर- 
भात्मा का तिराकार रूए क्रम से जहोवा, भगवान्‌ और अह्छाह के नाम 
से भाना जाते लगा और इन देशों के देवी-देवत/ करीब-फरीव खो गये । 
दूसरी बात यह है कि इस भारत में भी अनेक तरह के देवी-देवता 
हुए जो भमश: खो गये । आज से रागभग बारह सो बरस पहले तक हेदक 
नाम का एक देवता था, जिसका आज नाम भी सुनाई नहीं देता। इसी 
तरह जम्भत देवता था, जो अब नहीं मिलता। एक समय यह माना जाता 
था कि भगवान महादेव के अनेक रूपों में उतका एक रूप ऐसा भी था 
जिध्मे उतके पूंछ थी। उस रूप को लांगूल महादेव कहा करते थे | भाज 
ऐसे पूंछ वाले महादेव को सिंदूर लगा कर हनुमान की मूतति समझ कर पूजा 
की जाती है। उसी लांगूल महादेव को लाँपुरिया कहा जाता है। 
एक समय इस देश में एक सम्प्रदाय था जो गणेश की पूजा करने के 
कारण गाणपत्य कहलाया था और गाणपत्य लोग ईरान तक फँले हुए 
थे । आज से लगभग एक हजार साल पहले वह सम्प्रदाय अलग नही रहा, - 
बल्सि सारे समाज में घुलमिल गया / 
ऐसी वहुत-सी कहानियाँ पाई ज्ती हैं कि एक रामय तक किसी 
देवता की पूजा नही की जाती थी, लेकिन दाद में उसकी भी पूजा होने 
लगी । बंगाल की बहुत प्रस्तिद्ध वेहला की कहानी में साफ-साफ दिखाई 
देता हैं कि पहले दाग-माता मनसा देवी की पूजा हिन्दुओ के ऊँचे वर्णों 
में नही होती थी, लेकिन बाद में मतसा भाग माता को महादेव को बेटी 
मान लिया गया। 
यहाँ तक कि आज से हजार-ब्गरह प्तौ या ज्यादा से ज्यादा शै४०० 
बरस पहले लिखे गए श्रीमद्भागवत्त जंसे महान ग्रन्थ में भी राधा का 


आर्म को मानववादी परम्परा और विकास | 


आम वही ढूँढें से भी नहीं मिलता जो यह जाहिर करता है कि उस समय 
सक कृष्ण के विष्णु का अवतार मानने वाले बहुत-से लोग राधा का नाम 
शी नहीं लेते थे । लेकिन कुछ ही सदियों के वाद राधा और कृष्ण का 
जाम ऐसा मिला हुआ मिलता है कि हम उन्हें एक दूसरे से अलग फरके 
देख ही नहीं सकते ॥ ॥; | 

एक ही भगवान के भारत में अनेक-अनेक रूप भी दिखाई देते हैं । 
अगवान्‌ शिव अपने एक रूप में चिताओं की भस्म लगे रहते हैं, दूत्नरे 
रूप भे थे बिल्कुल काले भैरव बने मिलत्ते हैं, चारों दरफ कुत्ते पड़े रहते 
हैं, तीसरे रूप में वे स्वंवाश करने बाले ताण्डव नृत्य में लगे दिथाई देते 
हैं, चौथे रुप में वे कैलास पर्वत पर मिलते हैं, गोया उनके रूपी का कोई 
अन्त है नही है। यही भगवान्‌ शिव हमें सबसे पहले जब ऋग्वेद में वर्णित्र 
'मेलते हैं तो उनके सिर जटायें उगी हैँ। आगे चलकर जब उपविदों में 
उनका नाम आता है तब भी वे अकेले हैं, पशुओं की रक्षा करते रहने की 
उनसे प्रार्थनायें की जाती है, उमा पार्वती से उनका कोई नाता नहीं हैं। 
और बाद में जब हम उन्हें महाभारत और पुराणों मे देपते हैं हो उनके. 
“उमा नामक स्त्री है, नन्‍दी उनका वाहन है, कही वे नंगे हैं, कहीं कपड़े 
'पहने हैं, कहीं वाघाम्बर ओडढ़े है । यों एक ही देवता के इतने रूप देखते 
का हमें अभ्यास हो गया है, वयोंकि शिव हमारे मन में, समाज में, धरम 
मे, कला में, रम गए हैं, लेकिन उन्हीं को जद कोई विदेशी आकर देखता 
है तो वह समझ दी नहीं पाता, भीचक रह जाता है। 20 पर 

यह कँसे आाश्चये को बात है कि भगवान्‌ शिव कप्ती अवतार नहीं 
लेते और भगवान्‌ विष्णु बार-बार अवत्तार लेते है? भगवान्‌ बुद्ध ने वेदों 
को नहीं भानां, वे परमात्मा और आत्मा को भी नहीं मानते थे, लेकिन वे 
द्दी भगवान्‌ बुद्ध अपनी मृत्यु के १५०० या १६०० बरस बाद हथे विष्णु 
के अवत्तरर के रूप मे मिलते है और विष्णु के भी मुझ्य दस अवताएों में 
उनका साम गिनाया गया है ! 


यह तमाम बातें हमें बताती है कि हमें अपने देवताओं के जीवन के 
चारे में छुछ सोचना चाहिए । 
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हमारे सामने अनेक प्रश्व उठ खड़े होते हैं । हम पूछते हैं कि आखिर 
इस नये धुग में उनकी जरूरत वया है ? जरूरत को समझने के लिये हमे 
उन पर नजर डालनी चाहिए। 
हमारे देवी-देवता कितने हैं ? इसके जवाब में यही आमतौर पर कहा 
जाता था कि हिन्दू तेंतीस करोड़ हैं, और उतने ही देवना भी हैं! यानि 
मतलब यह हुआ कि जितने आदमी हैं, उतने ही देवता भी हैं । लेकिन 
आमतौर पर हम देवी-देवताओं के बारे में इस तरह विभाजन' कर सकते 
हैँ । 
हमारे देश में उपासना यानि पूजा क रने के इतने तरीके ,खास हैं-- 
पहला तरीका है खुली धरती पर बिना मूर्ति धरे पूजा करता इस 
तरीके में एक बेदी बचाई जाती है। उस वेदी पर अग्नि को रखा जाता 
है ओर उसके चारो तरफ बैठकर मन्ज-पाठ होता है । इसमें देवताओं को 
बुलाया जाता है, उनकी तारीफ की जाती है । उनके स्वरूप का बर्णव 
भी होता है, उनको बलि भी दी छाती है, लेकिन उनकी मूर्ति नहीं रखी 
जाती। इस तरीके को यज्ञ कहते हैं। यह यज्ञ श्रणामी आरयों में घलती थी। 
इतना जरूर पता चलता है कि इस प्रणाली का राक्षस और दानव इत्यादि 
जातियाँ विरोध करती थी, वे यज्ञ का नाश करती थी। महादेव जी ने 
भी यज्ञ का नाश किया था, जो प्रकट करता है कि पहले आय लोग महा- 
देवजी की भी पूजा नही करते थे। भज्ञ में जिन देवी-देवताओं की पूर्जी 
की जाती थो, वे वैदिक देवी-देवदा कहलाते हैं, क्योकि उनका वर्णेन वेदों 
ओर उपतिपदों में आता है। उनमें से मुख्य हैं चौस और पृथिवी, अदिति 
और आदित्य, अग्नि, सूर्य, इन्द्र, इद्धाणी, अश्विनीकुमार, उपा, पृपवू-< 
जो सुर्ये का ही एक रूप है, मिश्र--जो भी सूर्य का ही एक और रूप हैः 
बदण, यम, पर्जेत्य, दायु, मस्द्गण, सोम, त्वप्ट्र या विश्वकर्मा । यहेँ नही 
कि इनके अलावा ओर देवता वेदों में नही हैं, वरन्‌ यही देवता विशेष 
पुज्य माने गये हैं, ओंयों क/ भी उल्लेख हुआ है । 
स्वामो दयानन्द से उन्‍नीसवीं सदी में जब आर्य समाज की स्थापदा 
मो थी तव आयों की इसी प्राचीन यज्ञ की परम्परा को फिर से चालू करने 
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को कोशिश की थी, क्योंकि बुद्ध और महावीर और अहिंसक वेष्णवों के 
निरन्तर प्रचार से यह प्रथा करोब-करीब भारत से व्यवहार में उठ ही 
गई थी। स्वामी दयानन्द ने इसी प्रथा को आये प्रथा माना था और हिन्दू 
पुराणों में पूज्य माने जाने वाले देवताओं और उनकी मूर्तियों की पूजा 
का खंडन किया था । 

उपासना का दूसरा तरीका है मन्दिर बना कर मूर्ति स्थापितत 

करना बड़े-बड़े द्वार, तौरण बनाना, घंटे लटकाना और पूजा करना । 
इस तरीके की पूजा का वर्णन हमारे वेदों, उपनिषदो और महाभारत मे 
नही मिलता, जो यह प्रकट करता है कि यह प्रया आर्यो ने बाद में ही 
अनारयों से अपनाई होगी। इन मन्दिरों में हमें तमाम पौराणिक देवता 
मिलते हैं ब्रह्मा, सरस्वती, विष्णु, लक्ष्मी, श्रीदेवी, भू-देवो, कामदेव, 
जगन्नाथ, परशुराप, रेणुका, कृष्ण, राम, गंगा, शिद, पादंती, नदी, यमुना, 
नाग, बुद्ध, मत्स्यावतार, कूर्मावतार, वराहावतार, मृस्िहाबतार, बाम- 
नावतार, बलराम, रेवती, हनुमाव, पंचानन, उमा, दुर्गा, दशभुजा, सिंह- 
वाहिनी, महिपमदिनी, जद्धात्री, काली, मुक्तकेशी,तारा, छिन्नमस्‍्तका, 
जगद्पौरी, प्रत्यंगिरा, अन्नपूर्णा, गणेश जननी , कृप्णक्रीडा, गणेश, कर्शति- 
कैय, सूर्य, शनिश्चर, गएड़, महावीर, ऋपभदेव इत्यादि न जाने और 
कितने हैं जितकी मूर्तियाँ प्राप्त हो जाती हैं। इनमे से कितने ही देवता 
ऐसे हैं जिनका नाम वेदों में आता है। लेकिन वेदों में उनका जी रूप 
दिया ण्या है, वह और है, जो रूप मन्दिरों और पुराणों में आता है, 
उसमें उससे फ़र्क है, जो वतलाता है कि पहले की तुलना में यह देवता 
भागे चलकर नये रूप घारण कर गये हैं । 

'तोसरी तरह की पूजा है चैत्य पूजा | चैत्य कहते हैं चबूतरे को, या 
किसी पेड़ के नीचे बने चौंतरे को । यह खुली हवा में बने रहते हैं। हम 
अक्सर वृक्ष-देवता, नागदेवता, लिगदेवता, हनुमान, घेन्‍्की, धष्ठी, मनसा, 
शीतला, मूतप्रेत, पिशाच, पद्षि देवता, यक्ष देवता इत्यादि की पूजा होते 
हुए ऐसे स्थानों पर देखते हैं। चामुण्डा की पूजा अवसर ऐसी ही जगह 
होती है। उसे हम लोग चार्मेड़ कहते हैँ । दक्षिणभारत में ऐसे ही मारी- 
अम्मा देवी को पूजा होती है। हिमालय प्रदेश में ऐडी, सेम, हैर और 
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र्वाल्ल देवताओं, पधाणदेवी आदि की पूजा ऐसे ही की जाती है। ऐडी, 
सम आदि तो इतमे पुराने देवता हैं कि इनका नाम महाभारत में आता 
है | मातुकाएँ, जिन्हे माता कहा जाता है, ऐसी ही जगह मानी जाती 
जाती है | उपासना के इस तरीके मे विचित्र-विचित्न देवताओं की पूजा 
होती है । महाभारत मे लिखा है कि जब बृहृद्रथ वंश का राजा जशसंध 
मगध में राज्य करता था तब उसकी राजघानी पिरिब्रज में चत्य बहुत 
थे जिनमे सुन्दर बाग लगाये जाते थे । वहाँ मणिभद्र यक्ष नामक देवता 
की पूजा की जाती थी। वहाँ जरा नामक राक्षसी की भी पूजा होती थी। 
मगध पहले अनाये भूमि मानी जाती थी । महाभारत के बाद गौतम बुद्ध 
के समय में भी हमे चंत्य पूजा का बहुत दर्णव मिलता है। स्वय बौद- 
लोग अपने मन्दिरो को चेत्य कहते थे । बुद्ध के बाद भी बहुत समग्र तक 
चैत्पों में नाग, वृक्ष, यक्ष और यक्षी देवता आदि का निवास माना जाता 
था। बुद्ध के समय में चैत्य पूजा इतनी अधिक थी कि सुजाता नाम की 
स्त्नी मे जब बुद्ध को पेड के नीचे बैठे देखा तो उन्हें वृक्षदेवता ही समझा। 
उपासना का यह तरीका बहुत आसान है। अधिकतर लोग मूत्ति या वृक्ष 
पर जल बढाते है, फूल चढाते हैं, धूप-दीप आदि धरते है । यह (जा भाज 
भी सबसे अधिक चलती * । लेकिन चेत्य पूजा में वैदिक देवताओं को 
स्थान नही मिलता, न राम-सीता और न राधा-कृष्ण फो ही। शिव ही 
चैत्य पूजा में आज प्रमुख पौराणिक देवता हैं । चैत्मपूजा में मुमलमान 
पीर भी आ जाते है, जिन्होंने ,जनता में अपना स्थान वना लिया था| 
जहाँ तक देवी-पूजा का सवाल है हमे देवी के स्थान बहुत ही बीहड कौर 
सुनसान तथा सुन्दर दृश्य वाली जगहों में पिलते हैं ॥ तनन्‍्त्र और मस्त 
की जो भयानक लगने वाली बातें सुनाई देती हैं, उनका सम्बन्ध हम 
यक्ष-प्रथा और मन्दिरों की पूजा-प्रथा से तो बिरली ही कथाओं में पाते 
हैं, परन्तु चैत्य पूजा से अधिकतर उनका सम्बन्ध जुड़ा पाया जाता है। 
चैत्य-पूजा के देवी-देवता प्रायः भयानक होते है। साथ दी संसार-भर 
का उद्धार करने वाले शिव-पार्वती भी यात्रा करते हुए, लोगों का दुख 
मिटाते हुए मिलते हैं, तो इन्ही चैत्यों में। चैत्य-पूजा यक्ष जाति में चलती 
थी और आरयों ने इसे वाद में अपनाया था। 
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यह हमारे देश की तीन प्रकार की मुब्य-मुख्य रीतियाँ हैं का 
द्वारा उपासना होती है। मिरजे, गुरुद्वादे, मस्जिदें वास्तव में यज्ञ | 
तरह की उपासतनाएँ हैं, जिनमें सभाएं होती हैं। जगर इमारत न हो वे 
भी थे हो सती हैं । रोमन कैयोलिक ईसाइयों में गिरजों में मू्तिपुजा 
भी चलती है। परन्तु उसका काम भी ईसामसीह के नाते खुली सभा में 
चल्न जाता है। डिन्‍्तु मन्दिर-प्रया और चैत्म-प्रथा विशेषतया अब 
भरत में ही पायी जाती हैं। * है 
हमारे सारे देवी-देवता इन तीन तरह की पूजा के अन्दर आ जाते 
व 
हे हम मह नहीं कह सकते कि दौन से सम्प्रदाय कौन से देवताओं को 
मानते हैं। यह तो है ही कि शव शिव को और वैष्णव विष्णु के रूपो को 
मानते हैं, लेकिन इतना कहना ही तो फाफी नही है। गौड जाति के लोग 
अपने को हिन्दू नहीं मानते, लेकिन वे शिव की पूजा करते हैं। पीरों की 
दूजा हिन्दू फरते हैं। एक ही थादपी महादेय के चैत्य में जछू चढ़ाकर, 
विष्णु मन्दिर में आरती को दष्डवत्‌ बरके, पीरों की मनौती मानता, 
घामड मैया फो लोहयान जलाता, भरों जी फी परिक्रमा करके, जमुना जी 
को दीपदान फरके लौस्ते में रास्ते में सॉंड को नन्‍्दी का रूप मानकर कुछ 
पिल्ाता हुआ सौटता है और रास्ते में वृक्षों और भूतों को प्रणाम करता 
गाता है। झिसी एक देवता रो मुख्य मानकर भी हिन्दू करीब-करीब 
सबको अपना मानता है। अब तो महावीर जैन तीयंकर को जनता नंगा 
याया पहुकर पृज्य मानती है। हाँ, जनता में भगवान बुद्ध का नाम नहीं 
रहा है। कितने आरवर्य की बात है कि जो बौद्ध सम्प्रदाप माज हे ढाई 
एज'र यप पहले जन्मा और जिसवा इसी भारतभूमि पर १६८०० बरस 
तक यहा भारी जोर रहा, जिसके अप्तंप्य मन्दिर दने, जिसका नाम देश- 
विदेश मे हजारों मीतों तर फैल गया, जिमको भानने वाले आज भी 
पडेया में बरोहों आदमी हैं, वह हिन्दुस्तान को जनता मे से विल्कूल ही 
यो गया | एमका कार है कि बोद्ध धर्म का रूप बिल्कुल यदल गया 
गअधिवतर बीद इस्लाम वो गोद में चले गये, और बाकी शैव और 
इंष्दद दन गये $ - 
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बैंसे आज भी अलग-अलग केन्द्र हैं जहाँ विष्णु और शिव को 
प्रधानता दी जाती है, लेकिन हिन्दू तो सभी को मानता है । ऊपर 
उपासना के तीन मुख्य रूप बताये गये हैं। इनके अतिरिवत तीर्थों की 
पूजा हिन्दुओं मे अभी तक चालू है, जो उपासना का चौथा तरीका है । 

यों हमारा समाज इतनी मिली-जुली विचारधाराओं का है कि हम 
कुछ पक्की तरह से काँट-छाँट नहीं कर सकते । 

तीसरा सवाल है ,कि हमारे देवी-देवताओं की पूजा कितनी पुरानी 
है? 

इस सवाल का जवाब असल में (इसी के जवाब में मिल जायेगा कि 
हमारे देवी-देगताओं का विकास कंसे हुआ ! इसलिए अब इसी पर 
विचार करना आवश्यक है । 


3.४8: $ 
हमारे देवी-देवता कई प्रकार के हैं । हम उनका विभाजन मोदे तौर 
पर यों कर सकते हैं-- 
एक, पहले आदमी जंगली था | तव वहू न आज जितना ज्ञानी या, 
न विज्ञानी। वह अन्धेरे को देखकर डरता था, उजाले से खुश रहता था । 
- वह पहाड़ के सामने चिल्लाता था तो गूंज आती थी। उसमें उसे डर 
लगता था । यह समझता था कि पहाड बोलता है। वह ज्वालामुध्ियों 
को फटते देखता था तो थर्सा उठता था । इन सबको वह विचित्र मानता 
थाओऔर उसे लगता था कि ये सब भयानक हैं। इसी भय के कारण उसने 
उन सबकी आत्मा को भयानक माना और उनको प्रसन्न करने लगा। 
उस प्रसन्‍तर करने की चेप्टा का नाम ही पूजा पडा | सारे संसार के बहुत 
पुराने देवी-देवता वलियों के प्यासे और भयानक देवता हैं। ऐसे ही 
देवताओं में महादेव का भरव रूप है जिसे नर-वलि दी जाती थी, कपर्दी 
रूप है जो कि पशुओं का संहार करता था, देवी का महिप-मर्दिवी 
रूप है, जिसे मेसे की बलि दी जाती थी। इसी तरह अनेक यक्ष देवता 
थे, जिन्हें मांस की बलि लगती थी और जिनके मुँह बहुत ही लाल-लाल 
और डरावने माने जाते थे । भूत, प्रेत इत्यादि बहुत से देवी-देवता इसी 
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थर्ग में आते हैं । 
द्दौ, दे और टैवू का सिद्धान्त बहुत ही दिलवस्प है और इसको 
समझते ही हमारी बहुत-शी समस्याएँ सुलझ जाती हैं। पुराने के की 
चात कहने के पहले भाज की बात ही लें । बहुत से चमारोंका गोत्र 
वविष्पल यानी पीपल होता है। कुछ अपना ग्रीत्ष नीम बताते हैं । सोचते 
बात है कि बया कोई पीपल या नीम की सन्तान हो सकता है ? दक्षिण 
आरत में अनेक जातियों के नाम द्रविड़ भाषा में ऐसे हैं कि अगर उनका 
हम हिन्दी में अनुवाद करें तो निहुलेगा--छिपकली, भालू, वन्दर, 
कुत्ता, डिलली, प्यार, मछली, नाग, गएड़ इत्यादि । बहुत से बंगालियों 
का जाति-नाम अब भी नाग होता है। क्या सचमुच ऐसा नाम इसलिए 
रखा जाता है कि आदमियों का पशुओं से सम्बन्ध होता है ? हमारे देशमें 
कहा जाता है पहले बन्दर, पक्षी, गिद्ध आदि मनुष्य की तरह वातें कर 
थे जैसे हनुमाद, सुप्रीव, जटायु इत्यादि । वागों का राज्य हुआ करता 
था जैसे कालिय, वासुकि ओर तक्षक इत्यादि । तो क्या वे सब सचमुच 
जानवर और चिडियाये ? नही। इस वात को समझने के लिए हमें बहुत 
पीछे जाकर देखना होगा । 
आज भी बच्चे कहते हैं कि पेड़ हिलेगा तो हवा चलिगी। समझदार 
आदमी कहता है कि हवा चलेगी तो पेड़ हिलेिगा । आज भी अधिकतर 
बच्चे जो तस्वीरें बनाते हैं, उवको यदि हम लेकर पुराने समय में गरुफाओं 
में रहने बाले आदमियों द्वारा बनाये चित्रों से तुलना करें तो हमे उनमें 
काफी समानता दिखाई देती है। यह अ्रकट करता है कि आदिम युग के 
आदमी की विचारशक्ति बहुत कम थी | उस समय मनुष्य दल बनाकर 
यह सब करता रहा था। उस समम के मनुष्य ने अपने चारों ओर की 
प्रकृति को समझने का प्रयत्न किया । 
मिसाल के तौर पर एक जाति है। वह्‌ एक तालाब के पास रहती 
है। उसे अन्त उपजाना तो आता नही । वह शिकार करती है, घाती 
है। तालाब मे मछलिपाँ हैं। यानि मछलियाँ उसका ओजन हैं। उसका 
भोजन उसका जीवन है । यानि मछलियाँ उसका जीवन हैं। यानि मछ- 
लियाँ हैं तो वह जीवित है, मछलियों नही हैं तो वह जी नहीं सकता । 
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यानि मछलियाँवहुन अच्छी है। जाति में बड़े लोग छोटे लोगों के लिए 
मछलियाँ लाते है । मरकर वे बड़े लोग फहाँ जाते है ? वे शायद मछ- 
लियाँ बनते हैं ॥ मछलियों से जाति का जन्म हुआ है। यानि हम मछ- 
लियाँ हैं! मछलियाँ अच्छी है, यानि मछलियाँ पूज्य हैं, और इसी तरह 
एक दिन मछलियाँ देवता वन जाती हैं । सारी जाति मछली की संतान 
है। इतने दिनो मे जाति अपने पुराने स्थान को छोड़ जाती हैं क्योकि 
पुराने समय के मनुप्य घुमन्तू है। अब मछली सम्मान की चीज है। 
जो मछली मारता है वह जाति का शत्रु है। मछली नही मारनी चाहिए। 
इस प्रकार मछली देवता का जन्म होता है । यह टॉटेम है । 

दूसरा उदाहरण है। एक दल है । वह पर्वत पर रहता है । पर्वत से 
उसका जीवन चलता है ! पर्वत उसका देवता बनता है! यह भी टॉटेम 
है । 

एक दल है | उसे शेर मिलते हैं | शेर नाश करता है। शेर छह पीता 
है। मांत खाता है। तो उसे मांस और रबत की वलि देनी चाहिए । 
उपासना प्रारम्भ होती है। शेर देवता वन जाता है | यह भी टॉटेम है। 

एक दल हैं। उसे नाग मिलते हू, डसते है, जान ले लेते हूँ। डरकर 
वह उनकी पूजा करता है। वह टॉटेम बनता है । 

एक दल है । उसको नागो ने जंगल मे सता रखा है। नागों को गएड़ 
मारते हैं ॥ तो गरुड नागो का शत्रु है, यानि दल का रक्षक है। इंसतरह 
गरुड देवता बनता है। यह भी टॉटेम है। नाग की पूजा करने बाला 
ग्ररुड की पूज। करने वले का शत्रु ६ , क्योंकि नाग गुड का शर्तें है। 
गरुड़ की पूजा करने वाले के लिए नाग टंवू है। ; 

एक दल है। वह रोज सूर्योदय देखता है । वन में लाल मुख क्के 
बन्दरों को भी देखता है। सूर्य सुबह लाल-लाल मूँह लिये आता है। 
आकाश में छलाँग मारकर दूसरी तरफ जाता है। ओर फिर लाल-लाल 
मूँह चमकाता है। फिर अंधेरे के वैड़ को झकझोरता है। जैसे पेड़ों से 
फूल झरते है, तारे झलक आते है । सूर्य बन्दर है ? तो वन्दर पूज्य है। 
बन्दर टॉटेम बनता है।.. | ; न 

शुक दल है। वह समुद्र के किनारे रहता है । बह गिरे हुए वृक्षों को 


दी छ 
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दानी में बहते देखता है और उनसे नावों का काम लेता है। उसे सूर्य 
पाली मे से निकलता दियवा है, पानी में ही डूबत, दिखता है। तो सूर्य 
तैरकर भाता है और तैरकर जाता हैं । सूर्य भावाश में नाव चलाता 
हैं । एक नये देववा का ढॉटेम बनता है। , 3 

पर्षेत पर एक दल रहता है। चह गिद्ध को उड्ते देखता है ) सूर्य 
भी आकाश में उड़ता है। तो सु्गे भी गिद्ध ही है। गिद्ध देवता हैं 
टॉटेम है । 

- एक जाति गाय खाती है। वाद में बह कहीं बसकर रहती है । खेती 
फरती है । खेतों मे बेन चाहिए । गाय को खाने से नुदसात होता है । 
साय नही सानी चाहिये; बयोकि गएय जाति को पालतो है। गाय माता 
की तरह दूध देती है। गौ पूज्य है। गौ की रक्षा करवा धर्म है। गाय 
टॉट्म बनती है। 

रेगिस्तान में एक दल कहीं जंगलों मे खेती करता है। जंगली सूअर 
सैत इजाइते है । जंगली सूअर शत्रु है । वह टैयू बबता है। 

एफ और दल है। वह देखता है जंगली सुअर अन्य भगानक पशुओं 
को भगा देता है । उसे वह अच्छा लगता है। वह उसका टॉटेम बनता 
है । यह दल पहले दल का शत्रु बन जाता है । 

टोंटेम और टेबू के इसी प्रकार के विकास से मनुष्य के विभिन्‍न 
दलों में विभिन्‍त पछ्ु, वृक्ष, पर्वत, नक्षत्र, बिजली, बादल और प्राकृतिक 
अस्तुएँ उत्तकी उपासना का पात्र बने जाती है, गा शत्तु बन जाती हैं । वह 
अपले को आगे चन्चकर देवता से इतना जोड़ लेता हैं कि बहू उस देवता 
की ही जाति का पर्याय बना देता है | ऐसी ही टॉटेम जातियी के देवता 
बानर, गिद, गएड़, नाग, कच्छप, मुबकुर यानि कुता, श्येन यानि वाज, 
मष्डूक यानि मेढक इत्यादि दस ओर उन्ही के जाम पर जातियों के भी 


मम पढ़े । ऐसी थानर जाति के हनुमान, बालि, सुग्रीव थे जो बे 
विद्ान्‌ थे, ऐसी बानरी तारा थी जो बड़ी सुन्दर थी। ऐसे ही गद्ध 
जदायु और सम्पाति ये । ऐसे ही गरुड़ जाति के लोग थे । ऐसे ही 
हरडिप सौर वासुक़ि वंश के नाग ये । इसी तरह भारतीय देवी-देवताओं 
में अनेक टोटेम जातियों के उपास्य इकद्‌ढे हो गये हैं । 
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तोन, मनुष्य ने प्रकृति की वस्तुओं को देखा । उसने उनमे आत्मा 
को माना । पहले उसने प्रत्येक की आत्मा को मनुष्य के रूप में पहुंचाने 
की कोशिश की | पर्वत का एक देवता है; परन्तु जब्र वह देवता बन जाता 
है वह मनुष्य बन जाता है| ऐमे ही तीर्थस्थान, वृक्ष, नदी, बन, पर्वत, 
सागर, रेगिस्तान आदि देवता हैं । पुष्कर,प्रयाग, शमी (छोकरे का पेड), 
पीपल (अश्वस्थ), विध्याचल का वन, मेमिपारण्य, हिमालय, हिन्द 
महासागर आदि के देवता रूप बने । 

चार, जैसे-जैसे मनुप्य के समाज में विकास हुआ उसमे अवल 
आती गई। पहले मनुष्य नही जावता था कि बच्चा कंसे जन्म लेता है। 
वह तो स्त्ती के शरीर में से बच्चे को आते देखता था। रुक्नी उसके 
लिए रहृरय थी । तव स्त्री की ही समाज मे सत्ता थी | वह स्त्री की 
जननेन्द्रिय को बहुत पूज्य मानता था, उसको सिर झुकाता था। हमारे 
तम्त्ों में जो पहला त्रिकोण & बनता है घह उसी का रूप है! वाद में 
उसे धीरे-धीरे पता चला कि स्त्री तभी बच्चे को जन्म देती है जब कि 
पुरुष उसे वीय॑ देता है । वीय॑ वह लिंग के द्वारा देता है। तब अमली 
देवता लिंग बना । वही शिव-लिंग है जिस तरह हल घरती को जोतता 
है, लिग स्त्री को जोतता है। स्त्नी खेत यानि क्षेत्र है। स्त्री पुरुष की 
सम्पत्ति है | धहुत समय बाद मनुष्य ने अनुभव किया कि स्त्री और पुरुष 
दोनों मिलकर सूष्टि करते हैं । तब तन्त्न का दूसरा उल्ठा विकोय बना 
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जो पहले में लगाया गया--पयह पूर्णता मानी गईं। बहुत बाद में इसका 
दाएशनिक अर्थ किया गया और तल्त्नों में पूर्णत्व कर चिह्न यों बना-- 


विकास ७३ 5 
धर्म की मानववादी परम्परा और विकास 





जिसका अर्थ हुआ कि ब्रह्माण्ड में शिव-शव्ति का मिलन हो रहा 
१ ये 

जैसे-जैसे मनुष्य के समाज में सुधार होते गये वह भयानक देवताओं 
कऔ जगह कोमल, करण, दयालु देवताओं की पूजा करता गया। 

पहले शिव का भयानक रूप दिखाई देता है, लेकिन आगे चलकर 
पिव भोलामाथ वन गये, आशुतोप बने, गरीबों के देवता वते, जिसकी 
पूजा के लिये आडम्बर की जरूरत नहीं । 

पहले विष्णु के अथतार पशुओं के रूप में मिलते है, बाद सें वे 
मनुष्य के हूप में मिलते हैँ। परशुराम बड़े बीर हैं, परन्तु नाश करने 
बाते हैं। राम वीर है, परन्तु दुष्ट का दमन करके प्रजा का पालन करते 
हैं। कृष्ण यह सव फरते हैं किन्तु वे सुन्दर भी हैं; नृत्य, गीत और 
कोमलताओं के आधार हैं। कृष्ण तो भीता के दाशंनिक हैँ । और बाद 
की सदियों में जब बोड छोग वैष्णव धर्म में आते हैं तव उनके असर से 
युद्ध भी ऑदिसा, दया, करणा और शान्ति के प्रतिनिधि के रूप में विष्णु 
के हो अपतार वन जाते है । हु 

पहले काली भयानक देवी है । वह नरमुण्ड चवाया करती है । पीछे 
यह पाव॑ती-जैसी बनती है, जो कि पवित्न है और तपस्विनी है । 

इसी प्रकार बहुत से देवताओं का विकास होता है । 

का बाई देवी-देवता मनुष्य के समाज की जरूरतों के रूप में पैदा 
हुए हैँ 

पहले विष्णु को बखमुखों यानि धोड़े के मु बाला देवता माना 
जाग था। देई में विष्णु को सूर्य कहा गया है। लेकिन पौचरात्व उपासना 


छढ महाकाथ्य : विवेचन 


मे विष्णु अश्वमुख भी है, घूर्य भी । आज भी विष्णु को अश्वमुय या हय- 
प्रीव के रूप मे पहला रूप धारण करने वाला माना जाने के कारणविष्णु 
मन्दिरों मे प्रसाद के रूप मे चने वाँटे जाते है। यह हयग्रीव विष्णु सृष्टि करने 
वाले विधाता यानि ब्रह्मा से समझौता मरते है । महाभारत में यह कथा 
आई है। समझौते के नतीजे से दोनों दोस्त बनते हैं। महाभारत की 
एक ओर कथा में विष्णु और गरड़ का समझौता होता है। पुराणों में 
कई कथाएँ है कि शिवजी नाग और मगरुड़ की मित्नता कराते हैं। 
किसी विशेष कारण से जब हाथी की उपासक गणेश जाति का चूहे 
की उपासक मृपक जाति से दोस्ताना हो जाता है दो गणेश और भूपका 
साथ ही बनाये जाते हूँ । 
इसी तरह बौद्धों ने बोधिसत्व देववा बनाया क्योंकि थे समःज में 
जीवित रहना चाहते थे । वौद्ध-धर्म जब पैदा हुआ था तब वह गीरस 
था और केवल कठिन जीवन बिताकर ही भिक्ष्‌ को निर्वाण यानी मुवित 
मिल सकती थी । बाद में उतना कठिन रास्ता लोगों को नहीं रुचा। 
तबतक भारत में विदेशी जातियाँ भी आ चुकीयी जैसे यूनानी औरशक, 
कुपाण इत्यादि । उनको नीरस जीवन कभी पसन्द नहीं आ सकता था। 
तब बौद्धों में बोधिसत्व देवता का जन्म हुआ जो आसानी से लोगों को 
मुक्ति दे सकता था। गौतम बुद्ध जो भगवान नहीं मानते थे, उनके 
चेलों ले उन्ही को भगवान बना दिया | ऐसा ही जैनों ने भी किया और 
परमात्मा को न मानने वाले जैनो ने चौवीस तीर्थंकरों को परमात्मा 
बनाकर पूजा करना शुरू किया । 
पहले आर्य लोग शक्ति को नहीं भानते थे, किन्तु बाद में उस्‍्हें 
अनायों के सम्बन्धो के कारण मानना पड़ा । तब उन्होंने यह माना कि 
हर देवता मे से उसका अपना अंश निकला, वह सब मिलकर शवित बनी 
और वही शिव की स्त्वी बनी ॥ 
महाभारत में इस तरह की वहुत-सी कथाएँ हूँ । एक स्थान पर कहा 
गया है कि इन्द्र ने शिव के गले पर वज्ध मारा इसलिए वे नीलकण्ठ ह्ढी 
गये। दूसरी जगह कहा है कि विष्णु के व्रिशूल मारने से शिव का पत्ता 
नीला हो गया । आम तोर पर यही कहानी प्रसिद्ध है कि देवों और 
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असुरों के समुद्र मधने के समय जब हलाहेल निकला तव उस कालकूठ 
विप को पी लेने से शिव का गला नीला हो गया) हे 
महाभारत में ही लिया है कि पहले जमाने में हिमालय के उत्तर में 
एक स्वर्ग नामक जगह थी और वहां रहने वालों को देवता कहा जाता 
धा। हि 
यही नहीं कि बीते जमाने की ही कल्पनाएँ मनुष्य ने की हू । उसने 
भविष्य का भी सपना देखा है। ऐसी ही उतप्तकी कल्कि अवतार की 
कल्पना है। जब उसने समाज के पुराने कायदों को टूटले देखा तो उसे 
दुःपहुआ। पुरोहितवर्ग ने उस समय उस युग का वर्णन किया और हमारी 
हारती हुई जमता में यह हिम्मत भरी कि बचाने वाला आयेगा, अभी से 
हारो भत । इस विचार ने जहाँ यह र्पाल लोगों में भरा कि हाथ सब 
नष्ट होता घला जायेगा, वहाँ यह भी हिम्मत दी कि एक दिन तो वह 
बचाने वाला आयेगा ही, वह फिर धर्म को स्थापित करेगा | 
छह, कुछ देवी-देवता पहले मनुष्य थे परन्तु वाद में देवता मान 
लिए गये । 
इन्द्र, युत्वामुर, दृदस्पति, शुक्र, शनि इत्यादि अपने समय के मनुष्य 
पे) बाद में वोर-पूजा और पितर-पूजा के कारण थे पूज्य बन गए। 
राम और कृष्ण भी पहले मनुष्य थे, बाद में भगवान माने गए । 
किसी समय आरयोँ का एक दल देव” कहलाता था। पितरीं की पूजा 
इरले दाले आार्पों मे देव लोग जागे चलकर देवता कहताने लगे। यही 
नद्दीं, बल्कि उन देवों फो जो राक्षस, किन्नर, गंध, यक्ष, भूत, पिशाच, 
गृत्पक, अप्सरा, दानव, देत्य, गढड़, नाग आदि बनाये जातियाँ मिला 
थीं ये भी देव योनि में गिन जो गई । 
र छात, देवताओं का सम्मान सदेव एक-सा नहीं रहा है चहू उठता- 
बरता रहता है 


पहतेयहल ऋग्वेद में वरुण, अदिति, अपमा, यम, जग्नि, भग आदि 
देढता प्रधान हैं। दाद में इन्ध, अश्विनीकुमार, सोम, मददगण आदि की 
सतृवियाँ बढ़ जाती हैं। इनके बाद द्रह्मा की इज्जत बढ़ती है। शिव की 
एप एमय हर आायों में कोई साख इब्डठ नहीं है) विष्णु को इन्ध का 
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छोटा भाई माना जाता है। धीरे-धीरे इन्द्र इत्यादि का बल घट जाता 
है । ब्रह्मा का जोर बढा है । उपनियदों में तो ब्रह्म ही सब पर छा जाता 
है | महाभारत में तो इन्द्र इत्यादि की छीछालेद।र हो जाती हैं भौर बाद 
के पुराणो मे तो लानत मलामत भी होती है | तुलसीदास के रामचरित- 
मानस में तो वेचारे देवताओं को बस फूल बरसाने का-सा काम रह जाता 
है। महाभारत में शिव ओर विष्णु का सम्मान बढ़ जाता है । ब्रह्मा भी 
कुछ दूर तक साथ चलते है, पर बाद मे ब्रह्मा की भी पूजा बन्द हो जाती 
है। पहले के छोटे देवता अब बड़े दियाई देते हैं और उन्हीं का बोलशला 
सुनाई देता है 
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हमे भारत के देववाओ के विकास में कुछ विशेष बार्तें मिलती हैं। 
अधिकतर भारतीय देवी-देवता शुरू से ही ज्ञात मिलते हैं, लेन 

अलग-अलग सामाजिक परिस्थितियों मे उतका मान बढ़ जाता है, भौर 

वैसे ही घट भी जाता है। उदाहरण के लिए जब-जब भारत पर विदेशियों 
मे आक्रमण किया है तब-तब मुसीअत के वक्‍त मे दुर्गा, शवित, काली आदि 
देवियों की पूजा हुई है । तुलसीदास ने तो कृष्ण को भगवान मानकर भी 
सिर तब ही शुकाने की शर्त लमाई थी जब कृष्ण अपने हाथ में धवुप- 
बाण उठा लेंगे। तुझसीदास तो ऐसे भगवान्‌ को चाहते ये जो मुगल' 
साम्राज्य के नीचे कुचली हुई जनता की रक्षा कर सके । कृष्ण तो उस 
समय लीलाधर भगवान थे तो तुलसीदास को कैसे पसन्द आते ? 

मगर समाज में ज्यादा परिवर्तन आ गए हैं तो देवता भी अपना अधि- 
कार खो देते है, या और अधिक पा जाते है | हम कह चुके हैं कि पहले 
विष्णू एक साधारण देवता था और उसे सूरय देवता के रूप मे भी समझा 
जाता था । उस समय इन्द्र ही देवताओं का राजा था । लेकिन जैसे-जैसे" 
आये लोगों का अनायों से सम्बन्ध बढता गया, आपस मे शादी-ब्याह बढ़ते 
गए, तरह-तरह की विचारधाराओ के लोग एक-दूसरे के पास आने लगे।' 
आये तब तक यह मानते थे कि ब्रह्म जिसका दूसरा नाम ब्रह्मा है, उस कै 
मुख से ब्राह्मण, भुजाओं से क्षत्रिय, पेट से वेश्य और पाँवों से शूद्र निकले 
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हैं। अब उतका यह विश्वास छोटा पड़ गया। उन्होंवे देखा कि इक 
इत्यादि देवता केवल प्राकृतिक शवितयां हूँ। सूर्य, बादल यानि इन्द, 
अग्नि, वायु और उल यानि वश्ण देवता तो प्रकृति के नियम चलाने वाली 
शरितियाँ हैं । इन सबको भी चलाने बालो कोई ताकत हैं। वहीं शकित 
प्रह्मा पहलाई । ब्रह्म ही सिरजनहार बना । लेकिन जब अनेक-अनेक 
जातियों में मिछ़न वढा, तो हर एक जाति या कवीले के देवता से भी 
सम्पर्क स्थापित हुआ । कोई लिग देवता की मानता था, कोई नाग को, 
बोई गएड को । जब मिलन होता है तब फूट को हटाने दी ज्यादा से 
ज्यादा कोशिय की जाती है। नतीजा यह हुआ कि सबके देवता एक-दूसरे 
है देवता बनते गये (इन सब देवताओं के ऊपर इनका सिरजनहार माता 
शया, जो प्रह्मा कहलाया। भव सारे देवता अपनी-अपनी जगह बने रहे, 
लैकिन इन सबके ऊपर प्रह्म। का दर्जा माता गया, क्योकि वही सारी सृष्टि 
को पैदा करते बाला पा । तव विवारकों में सवाल उठा कि जब हर देवता 
बा एक हप है तो ब्रह्मा का रूप कया है ? चुनाँचे ब्रह्मा का भी चार पुद 
पाला झूप माना गया । लेकिंस यह रूप ज्यादा चला नहीं । ब्रह्मा की 
शकित पर ही जोर दिया गया । बह घवित ही मुख्य थी । उसे ऋषियों 
मे धद प्रह्म न कह वर ब्रह्म कहा । ब्रह्मा का जय है जानने के योग्य जो 
पूर्ण हो। बरोंकि वह ब्रह्म सत्र देवताओं से ऊपर था और सबमे व्याप्त 
माना भया, यह सबसे परे माना गया $ यह तो बुद्धि के विकास का चिह्न 
पा। पहले पत्थरों, पशुओं, पक्षियों , पितरों और पूर्वजों आदि को ही देवता 
मानने वाली जातियों ने इतवा विक्ात् किया कि अब देवता तो छोटे हो 
गए, और ये जातियाँ सृष्ठि के रहस्य को खोजने लगी | उन्होने कहा : 
का सदमे है, कक ऊपर है, सबसे परे ह, उसे आदमी अपने ज्ञात से 
है समझ सडता, क्योकि आदमी का ज्ञान भी छोटा है। तब उस ब्रह्म 
को निराझार यानि विना रूप का कहा गया। मुहम्मद साहब 
तियों के हि स ट्म्मद साहब ने भी 
मू्ियों के लिए होने दाले अन्ध-विश्वाप्त को डूर करके अल्लाह का नाम 
डैद्ादा था। यही भारत में भो हुआ | लेकिन फर्क यह रहा कि बख् से 


मृतियूजा बिल्लुत्र उठा दी गई, मोर बह 
+ और भारत में उस्ते निचले दर्जे को उपा- 
ऊना मोनार पनरने दिया झुया 4 चले दर्जे को उपा: 
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ब्रह्म जब निराकार माल लिया गयातब जनता को उससे संतोप नहीं 
मिया । जनता तो एक ऐसा भगवान चाहती थी जो उम्तकी समझ में आ 
सके । कार्यों के जोर मे कमी भा रही पी | उस बबत अनाय॑ जातियों के 
देवता उठने लगे । शीघ्र ही श्रह्म यानि ब्रह्मा केवल विधाता रह गया। 
भार्यों का विष्णु देवता अनायों के देवताओं से मिल गया, और विष्णु ने 
सिर उठाया। विष्णु को पालने वादा माना गया। साथ ही संहार करने 
वाले देवता शिव के उपासक भी बढ़ चले । अब आपस में झगड़े होने लगे। 
कुछ ही सर्दियों के बाद सोगों मे महसूस्र किया कि झगड़ा व्यर्थ झा ही 
है। परमात्मा तो एक ही है। ब्रह्मा रचता है, विष्णु पालता है, और 
महादेव मारता है। तीनों उसी परमात्मा के रूप हैं। फिर लड़ाई वयों 
की जाये ? नतीज्य यह हुआ कि तीनो की उपासना शुरू हुईं। इनको 
मिलाने का काम तो संत तुलसीदास तक बराबर चलता रहा । तुलसीदास 
में शिव और विष्णु के उपासकों का झगड़ा मिटाने के प्रयत्न में ही कहा 
है-- 

शिव द्रोही मम दास कहावा, 
सो नर मोहि सपनेह नहीं भावा । 

सबसे बड़ी चीज जो जानने योग्य है, वह यह है कि विष्णु और शिव 
मी पूजा का बढ़ना जनता के विद्रोह की शवित का, अधिकार का बढ़ना 
है। ब्रह्मा तो आर्यों के उच्च बर्णों का प्रधान देवता था, जो ये दिक देव- 
ताओो के ऊपर हावी हो गया था । लेकिन ब्रह्मा से समाज की समस्याएँ 

नहीं सुलझती थीं । समाज में यह जरूर मान लिया गया था कि भले ही 

प्राह्मण मुख रे ओर क्षत्रिय ब्रह्मा की भूजा से पैदा हुआ था, लेकिव 
परमात्मा के सामने सव बराबर थे। ब्रह्म के मानने वाले साथ-साथ 
हिंसक यज्ञ भी करते थे । 

उस समय विष्णु की पूजा बढ़ चली । एक समय विष्पु-मन्दिरों के 
उत्थान ने छुआछूत को ब्रिह्कुल तोड़ दिया था । चाणक्य के समय मे विष्णु 
के भन्दिर में ग्राह्मप और चाण्डाल साथ-साथ जाया करते थे, एक-दूसरे 
को छूते थे । आपस की ऊँच-मीच नहीं मानी जाती थी। उधर श्षिव के 
चैत्यों में सब जातियाँ जाती थीं। पूजा का कोई ढकोसला भी न था। 
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एक पत्ता चढ़ाया, एक लोटा पानी । हो गई भोलानाय की पूजा। भोला- 
नाथदुनिया का दुःख हरने को संसार मे चलते हुए माने गए । इधर विष्णु 
के बारे में यह कहा गया कि वे बार-बार भक्‍तों का दुःख हरण करने को 
अवतार लेते हैं । ऐसे ही देवताओं की जरूरत थी, लिहाजा उनकी पूजा 
चालू हुईं और ब्रह्मा की पूणा बन्द होती चली गई क्योंकि अहिंसा के 
आन्दोलनों में यज्ञ रोक दिए । सारे भारत की जातियाँ एक-दूसरे से मिल 
रही थी। आपस का अलगाव दूर हो रहा था । विष्णु और शिव की 
धूजा का वेद से कोई यास सम्बन्ध भी न था। क्ह्मा की पूजा वेद के 
माल्तिकों की चीज थी। वे ब्राह्मण और क्षत्रिय थे । विष्णु और शिव के 
लिए तो भवित की जरूरत थी । इन देदताओ वी वावत वेद में तो बहुल 
कम लिखा था, हाँ अब महाभारत और पुराण जैसी नयी किताबें बनती 
जा रही थी, जिनमें इनकी चर्चा अधिक थी । इन किताबों को सुनने का 
अधिकार सब जातियों को या, शूद्रों, और स्त्रियों को ही नही; विदेशी 
जातियों को भी था । इस प्रकार जनता के दबाव से दो पुराने मामूली 
देवता बढ़ते चले गये और यह तो खेर सच ही है कि जनता के दवाव के 
पीछे समाज की नयी जरूरतों से पैदा हुए विचार थे, और ये वे विचार 
थेजो आदमी की बढ़ती हुई इन्सानियत और प्रेम के प्रतिनिधि थे । 
इसलिये यह देवता भी दयालु, रक्षक और स्नेह करने वाले कहलाये । 
सब तो यह है कि हिन्दू-धर्मं इन बहुत-सी जातियों के धर्मों की 
मिलावट है । विष्णु और शिव इस मिलावट के दो बड़े प्रतिनिधि हैं । 
इसलिए ब्रह्मा, विष्णु और शिव के रूपों को देखना आवश्यक है । 


कक 

ब्रह्मा के चार मुझ हैं । पाचवाँ शिव ने काट दिया था क्योकि ब्रह्मा 
ने अपनी बेटी सरस्वती से शादी कर ली थी। इससे प्रकट होता है कि 
'शिव के उपासकों को आर्यों के बहुत-से शादी-ब्याह के रीति-रिवाज 
भसनन्‍्द नही थे । ब्रह्मा चार मुखों से वेद बोलते हैं। इसके अतिरिक्त 
उनकी अपनी कोई विशेषता नहीं है। आगे के समय में ब्रह्म को जब 
विष्णु का मातहत बनना पड़ा, तव वे विष्णु की नाप्ि से निकले कमल 
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पर बिठाये गये। महाभारत में ऐसी कथाएँ भी आती हैं जिनमें कहा 
गया है कि शिव ने ब्रह्मा को बनाया; जो यह बताता है कि एक समय 
शिव के उपासको ने भी शिव को सबसे बड़ा स्थान देने की चेप्टा की 
थी। अब विष्णु और शिव का रूप देखना चाहिए । 

पहली बात यह है कि शिव और विष्णु अकेले-अकेले नहीं हैं, उनके 
परिवार हैं। परिवारमाने याली सन्नी से नही है। शिव के साथ ननन्‍्दी है, 
कार्तिकेय है, गणेश है, चूहा है, मोर है, नाग है, गंगा है, चन्द्रमा है। वे 
एमशान में भी रहते हैं, कैलास पर भी । भैरव भी हैं, शिव भी । गोया 
शिव के रूपों का अन्त ही नहीं ! उनकी स्त्नी अपने सबसे अच्छे रुप में 
पावंती है । वद्दी पावंती दुर्गा है, चामुण्डा है, मे रवी है, नारसिही हैं और 
पिंशाचिनी है । और भी बहुत-से उसके भयानक रूप है। इसके अलावा 
सारे भूत-प्रेत शिव के साथी है। पार्बती के साथ शिव है। गोया कई 
देवी-देवता हैं भौर फिर खास वात यह है कि शिव और पार्वती का जोडा 
ही अनेक देवी-देवताओं का रूप घारण करता है। वे अध्टमूर्ति भी हैं, 
त्रिशूलधारी हैं, ब्विनेत्न हैं, और नटराज भी हैं। वे खाली लिग है। 
पाव॑त्ती केवल योनि है । 

साफ ही दीपता है कि सिंह, नन्‍्दी, नाग, गगा, चन्द्रमा, हाथी 
(गंणेश), चूहा, मोर आदि कई टॉटेम है । कई तो ऐसे है जो आपस मे 
शत्रु है, जैसे हाथी भीर सिंह, चूहा और नाग मोर और नाग, सिह 
और वृषभ यानी नन्‍्दी । फिर भी सब एक जगह इकद्ठे हैं। यह जाहिर 
करता है कि जब कई टॉटेम जातियाँ आपस में धुतमिल गईं, तव एक 
परिवार बन गया और सब देवी-देवताओं का आपसी चैर हट गया । सब 
जातियों की बुद्धि एक ही धरातल पर नहीं थी । कुछ लिग-योनि की 
पूजा करती थी, कुछ की पूजा नीचे के दर्जे की थी, कुछ की बड़ी दाश- 
निक थी। उन सवके मिलने से शिव-पावंती का परिवार बना। सारी 
जातियो के अलग-अलग विश्वास आकर आपस में घुलमिल गये । इसके 
अलावा कई जातियों मे कई तरह के पुरुष देवता माने जाते थे, जैसे 
भैरव, अधोर, कापालिक, और इसी प्रकार अनेको थे । बुद्धि के बढने से 
मनुष्य से यही माना कि पुरुष रूप के मह बहुत-से देवता एक ही देवता 
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के कई रूप हैँ। इद प्रझय खिद 
पाती के साथ हुआ 
थी, जैसे वाराही, चः 
मनुष्य ने इसका अन्‍ 
झुप हूँ। यों पादंदी छ 
इतने बड़े परिवार रू; रपट 
में रत्नी और पुरुष दोनों एक्ट: के 
रूप को झाना रा । 


प्रवार भत्र टॉटिस नामों 
बवा चुके हैं कि ६ 
है दि विष्पु का थसनी निदासस्थात 
सर्दव ही सूर्य का त प्रद्म्य नइदा 
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घाद में हम जब उन्हें अपने पग्ु-कषों मत्स्य, दराह़ नुमिद्द, आादि के दाद 
मनुप्य-र्पों में देखते है, सब थी पहल थे परणजुराम जम क्रोधी टी 
दिया ई देते है। कार्तातर मे हम विध्श वो रू ८ 
साथ सेलते देखते हूँ। बाइ 

शियाई पहते 


7 # गरीद डकः 
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विष्णु और शिव के परिवारों में बेंट गये। वे सब इनके विचित्र और 
विभिन्‍त रूप बनकर रह गए। ब्रह्मा का प्रभाव कम हो गया। 
यह घटना कब हुई होगी ? इसके बारे में यही कहा जा सकता है 
कि यह घटना महात्मा बुद्ध के पहले क्री है, यानि आज से ढाई हजार 
च्ष पहले की है। विष्णु और शिव के बारे में जो वर्णन महाभारत में 
आते है, वे सब उसी युग के माने जाते है । णह आपसी मेल-जोल उप- 
निषदों के बाद तेजी से शुरू हुआ-था+व्योकि उपनिषदो में ब्रह्म का 
चर्णन अधिक है। विष्णु और शिव की प्रधानता बाद के ग्रन्थों मे पाई 
जाती है, जो कि बुद्ध के समय तक तैयार हो चुके थे । इनके परिवारों में 
नये-तये देवी-देवता ईसा की दसवी सदी तक भी जुड़ते रहे; जैसे बुद्ध 
ओर ऋषभदेव जैन और तीर्थंकर को विष्णु का अवतार माना ग्रया 
गणेश जो पहले अलग देवता था, वह शिव का पुत्त बन गया। 
इन देवताओं के बढ़ने की वजह यही थी कि इनके उत्यान मे सब 
मनुष्यों को परमात्मा भक्तिका अधिकार दिया और जाति-यपाँतिके वन्धकों 
को ढीला किया। सब देवी-देवताओं का आखिर में एक ही देवी-देवता 
के अनेक रूपों मे माव लिया जाना, समाज में बढ़ती हुई सहिंप्णुता, 
सहनशीलता और बुद्धि के विकास का फल था। 
लेकिन भारत की विचित्रता यह है कि यहाँ किसी ते भी किसी के 
देवी-देवता का नाश नहीं किया । सब अपनो-अपनी जगह रहे, भले ही 
उनका पहला सम्मान और दर्जा घट गया था। समाज में इस दर्जे के 
घटने से कोई अपमान की भावना नही फैली,क्योक्ति भले ही किसी देवी- 
देवता का अपना दर्जा घट गयाथा, लेकिन वैसे वह देवी-देवता अब किसी 
बहुत बड़े व्यापक देवी-देवता का ही रूप बत गया था, इस तरह उसका 
तो दर्जा और ऊँचा उठ गया । पहले भैरव कुत्तों से घिरा देवता था, 
अब बहू स्वयं शिव था और शिव तो महादेव था । 
यो हमारे समाज की पहली एकता स्थापित हुई। इस आपस के 
घुलमिल जाने को ही जातियों की अन्तभुंक्ति कहा जाता द्दै। 
हमारे देश में अनेक दार्शनिक विचारधाराएँ हूँ । उन्होंने उपासना के 
साथ टवकर नहीं ली है । उन्होने परमात्मा के बारे में बहस की हैं और 
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आँव उस पमात्मा -ी जगह शिव को रख लेता है और वैष्णव वहाँ विष्णु 
को रख लेता है । 
जब शैवी और वैष्णवो की टवकर होने लगी तो दोनों को एक ही 
मान लिया गया । इस तरह इस देश में विविधता से हम लोग धीरे- 
चऔीरे एकता की तरफ बढ़े हैँ । 
क्या यह एक महत्त्वपूर्ण बात नहीं है कि भारतीय मध्यकाल के सारे 
जन-आदोलन वैष्णव और शैव-सन्ती द्वारा ही अधिकतर चलाये गये 
और घमे के लिये ही सारे आन्दोलन उठते हुए दिखाई देते हैं । लेकिन 
अमर गौर से देखा जाये ती साफ हो जाता है कि धर्म के माम पर उठा 
हुआ हर एक आन्दोलन इन सन्‍्तों के हाथ में समाज-सुधार का आन्दो- 
लन बन जाया करता था। जो भी संत जनता में जो सुधार करना 
चाहता था, वह अपने भगवान्‌ में वही गुण बताता था, जैसे ग्रुर गो रख- 
नाथ ने वाममार्गे की कुरोतियों को हटाया तो शिव के योगी रूप पर 
जोर दिया, दक्षिण के आलवार समन्तों ने जातिप्रथा हटाई तो कहा कि 
भगवान्‌ प्रेम के भूसे हैं, चंतन्य ने हिन्दू-मुस्लिम-बन्धन हूटाये तो कहा कि 
भगवान्‌ तो बरावरी चाहते हैं , नामदेव ने नीच जातियों को उठाया तो 
कहा कि भगवान्‌ तो दुखियो को प्यार करते है । 
भारत की जनता इसी भाषा को परम्परा में पली है और तभी 
महात्मा गांधी ने जब अछूतोद्धार किया तो कहा कि भगवान्‌ के सामने 
सव एक हैं; जो दुःखी है दे ही हरिजन है । उन्होने जो कहा चह लोगों 
की समझ में आया आर धीरे-धीरे हम देख ही रहे है कि जाति-पाँति के 
अन्धन ढीले पड़ते जा रहे है । 
तो कहने का मतलूव खास तौरपर यह है कि भारत में भगवान्‌ केवल 
दर्शन की वस्तु बमकर नही रहे हैं, उनका जनता के सुख-दुःख से सीधा 
सम्बन्ध रहा है। यही कारण है कि हमारे देवता हमारे विकास के साथ 
'विकपित होते रहे हैं । वे कभी भी विदेशों के देवताओं वी तरह केवल 
डराने बाली चीजें बनकर नहीं रहे हैं। अगर भारत के लोगो को कहीं 
कोई चीज अच्छी लगी है तो उसे भी उन्होंने किसी न किसी रूप में 
अपने देवता के साथ जोड़ लिया है। सन्त रामानुजाचार्य बडे. भवत- 
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सुधारक थे । उनके समय भे एक मुसलमान शाहजादी भगवान्‌ के दर्शन 
करने आ रही थी ओर रास्ते में ही मर गई । तब रामानुज ने कहा कि 
भवत अगर नहीं पहुँचा ती अब भगवान्‌ को ही जाना पड़ेगा। सारे 
विरोध के वाबजूद रामामुजाचार्य ने भगवान्‌ श्री रंगनाथ की मूर्ति को 
उठाकर मुसलमान शाहजादी के पास पहुँचा दिया। बाद भे इसका नाटक 
खेला जाने लग ।4 उस नाटक को तुलुकुमाच्चार कहते हैं जिसका अर्थ 
है--तुक-भाता । उसमे भगवान की पत्नी उन्हे उत्ताहवा देती है कि तू 
तो उस पराई स्त्नी को देखने चला गया । 
यदि हम अपने देवताओं के विकास से समाज के विकास की मर्जिलें 
मिकालकर अलग रख लें तो हम कुछ भी नहीं समझ सकते । दोनों को 
साथ रखकर देखने पर तो सारा इतिहास आँखों के सामने जीवित होता 
चला जाता है । इस विपय पर तो पोधे पर पीये रंगे जा सकते हैं । 
इसका क्या कही अन्त है ? यह तो भारत की महान्‌ और अपार संस्कृति 
की कहानी है। झिस जमाने मे किस देवता को क्या पोशाक पहनाई 
जाती थी, यही खोज का बहुत बडा विपय है। शक और कुपाण सूर्य 
देवता की मूर्ति को अपने भन्दिरों में ऊँची टोपी, अंगरखा, और ऊंचे जूत्ते 
पहनाते थे। यूनानियों से लेकर मुहम्मद गौरी जँसे विदेशी शासकों ने 
भारत में आकर लक्ष्मीदेवी की आकृति को अपने सिक्कों पर खुदवाया । 
गौरी ने भी पुदवाया, कसी कैसी बातें अभी अनजानी ही पड़ी है ! 
बहुत-से ६२ ता जिसवी बाद में रुरत नही रही, वे जनता मेसे 
घो गये जैसे वैदिक देवता--अर्य मा, भग, इत्यादि को बहुत कम चोग 
जानते हैं। वौदों में बहुत-से दे वी-देवता जैसे उग्रतारा,बत्मतारा इत्यादि 
में से कुछ भारत के बाहर शायद जीवित है, भारत में तो नही। णैतों 
के विद्याधर देवता भी जनता मे ज्ञाव नही हूँ । वहुत-से देंवी-देवता दर्जा 
गिर जाने से पूजा के योग्य नही रहे । जिस इन्द्र की सारे वैदो में 
स्तुतियाँ हैँ, और जिसके इतने यज्ञ होते थे, उसे आज कमी घोर अकाल 
में भले ही याद हिया जाये, वैसे तो कोई पूछता महीं । परुण जो एक 
समय आर्यों का बहुत बडा देवता था, उसकी मही पूजा नही होती। सच 
तो थों है कि भारत में बेदी को पूज्य माना जरूर जाता है, लेंकित 
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सदियों से भारत में वैदिक देवताओं की पूजा नहींहोती | और तो और 
भगवान्‌ कृष्ण ने ही इन्द्र-पूजा रोककर गोवर्धन पूजा चलाई थी । भारत 
में तो सारे अनाये देवताओं की पूजा होती है और अनाये और आये 
इतने घुल-मिल गये है कि कुछ पता नही चलता । आर्यों के वंशज ब्राह्मण 
ही तो इन सब देवताओं के पुजारी है । इस देश मे कौन आये है, कौम 
अनार है ? हम तो एक अन्तर्भुक्ति के परिणाम हूँ, भारतीय है और 
मनुष्य है, और यही हमारे देवताओं का विकास हमे बताता है । 

अनेक देवता फिर भी जीवित है । इनमें से कुछ तो इसलिए कि वे 
परम्परा में मिल गये हूं जैसे, राम के साथ हनुमाव अमर हो गये है 
और कुछ इसलिए कि देश की जरूरतों ने उन्हें याद रखा है जैसे. इन्द्र 
देवता। इन्द्र तो बादलों बा राजा हैं, पानी बरसाता है । हमारा देश तो 
खेतिहर है। यहाँ तो पानी चाहिये ही । इसलिए इन्द्र का दर्जा किल्मा 
भी क्यो ने घट जाये, फिर भी बादलों का चौकीदार तो वह है ही। 

सक्षेप में, हमारे देश के देवी-देवताओं का जीवन बहुत ही विचित्न 
है, और उसमें जितना ही आदमी गहराई में उत्तरता है, उतनी ही उसे 
नपी-नयी बातें दिखलाई देती हैं। विदेशियों मे अहुत.बार जाकर भारत 
की 052 नष्ट किया हैँ । मूतियाँ कुंज उकाों की यादगार'थों 
उसको कोई नाश करे तो क्या वह अच्छा दे :#है*“छोटेग्मोदे-झ 0] 
बात अलग है, वैसे भारत ने ऐसा सांस्कृतिक मवक्तलही फियेरे आरि 
तभी हमारे सामने गज, के ऐसे: 'उिलीकतीइमा<नो दिलई 6 


न "4 
] “पज शीट रीप्वए ८ 
यह एक बहुत बड़ा सत्य है कि हमारे देश में मृत्तियों के बारे में अन्ध- 


विश्वास है। भरतपुर जिले के वैर गाँव में मैंने $ठी सदी की एक मूर्ति 


को टूटा भेरो के नाम से पुजते देखा है। यही बारहवी सदी को एक 
यंडित और धरती में अधगढ़ी विष्णु की मूति को चामड़ मैझा कहकर 
पूजा जाता है। प्रतापेश्वर चैत्य में गणेथ की एक चौथी या श्वी सदी 
को एक घिसी-सी मूरत पड़ी है। सारे भारत में न जाने किस नाम से 
वोन-सी सांस्कृतिक घराहर इसी तरह पलती जा रही है। लोगों में एक 
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श्रद्धा है कि जैते इन्सान की टाँकी और हथोड़ें से गढा पत्थर तो भगवान्‌ 
की तरह पूजा ही जाना चाहिये। ऊँचे रतर पर हमारा भगवान्‌ इने 
मूर्तियों में बंधा नही है। हमारे देवी-देवता मूर्तियों मे रहते हैं परन्तु उनमें 
ही उनका अन्त नहीं माना जाता । उनको जनता के सत्र में माना जाता 
है | अन्घ-विश्वाम भी पत्ता हैं और देदा जाये तो दाशंनिक बात भी 
साथ-साथ चलती है । 
रोम, यूतान, इराक, ईरान और बाहर के मुल्कों में देवी-देवताओं 
को मूरत के भीतर ही माना जाता था। इसलिये जब किसी बाहरी जाति 
ने जाकर मूर्तियों को तीड़ दिया तो देवी-देवता भी मर गयभे । वे देवी- 
देवता भी बंधे हुए थे; हमारे देवी-देवताओं की तरह उनमे नयी-नयी बातो 
को अपने में जोड़ लेने की ताकत नहीं थी। दूसरे, हमारे देवी-देवता 
हमारी मुर्तिकला, कविता, शिल्प संगीत और चित्रकता के आधार रहे 
हैं । उनका लोक-जीवन की कथाओ में सुख-हुख के साथी के रूप मे वर्णन 
है । एक-एक के विकास में अनेक-अनेक जीवन-दर्शनों और विचारों का 
मिलन है। न जाने कितती जातियों की सस्कृतियो का मिलन है । और 
सबसे बड़ी वात यह है कि हमारे देवी-देवता मूरत में बेधे नही रहे हैं । 
बुद्ध भगवान्‌ के ही पहले भगवान्‌ को तो निराकार माना गया था, बाकी 
जनता का भन रमाने को मूर्तिपुजा चालू मानी गई थी । इसलिये बौद्धों 
और जैनों ने भी सूर्तिपुजा को स्वीकार किया; लेकिन वौद्धों का देवता 
जनता के जीवन का साथी नही बना, उनकी मूरत टूटते ही वह यो गया। 
जनों और अन्यों के साथ ऐसा नही हुआ । यहाँ मूर्तिपूजा को पाठशाला 
सबसे छोटी कक्षा माना गया है। मूर्ति तो मनुष्य बनाता है, माने से पत्थर 
भगवान्‌ है, न माने से भगवात्‌ भी पत्थर है--यही यहाँ की विचारधारा 
रही है। सारी दुनिया में प" मात्मा है | उप्तमें मन रमाने के लिये तुम 
एक पत्थर का टुकड़। धर लेते हो, तो वही भगवान्‌ है। कोई उसे फेककर 
कहता है कि भगवावु यह पत्वर नही, सारा संसार है, तो भारत की 
सहनशीलता इस पर हँसतो है, वर्योकि वह पत्थर और संसार को एक ही 
मानती है। संसार में मत रमता है तो रमा लो, नही समता तो पत्थर मे 
रमा लो । पत्थर को आदमी बनाकर तुम कहानियाँ गढ़कर अपने भीतर 
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महानता का अनुभव करते हो, तो भो भारतीय दर्शन को कोई नुकसान 
नहीं, क्योंकि सारे देवी-देवता अपने-आप में पूरे नही है । वे तो एक ही 
महान्‌ परमात्मा के अनेक रूप है। यही कारण है कि जब किसी ने भी 
बहुत अवलमन्द वनकर यहाँ दी मूत्तियों को तोड़ा है, तो भारतीयों ने 
उस्ते केवल संस्कृति को वरबाद करते वाला माना है, उन्होने यह कभी नहीं 
माना कि देंवी-देवता मर गये । देवी-देवता को तो वह संसार में व्यापा 
हुआ मानता है। बह जानता है पत्थर की मूरत आदमी की बनाई है । हर 
तरह के आदमी होते हैं । कोई-कीई ही एकदम ऊंचे दर्णे में पढ़ सकता 
है, वर्ना ज्यादातर तो छोटे दर्ज से ही पढ़ाई शुरू करते हूँ । असल में 
भारतीय देवी- बताओ के बचे रहने का कारण यही है । वे जब भी बदले 
हूँ, तो अपने ही समाज की अन्दरूनी जरूरतों के कारण, न कि किसी 
बाहरी वोझे से झूकने के कारण । मध्यकाल में जब विदेशिएों ने यहाँ की 
संस्क्ृति को बहुत बरामद किया, तब भारतीयीं ने अपने देवता राम के 
धनुप की टंकार सुतनी शुरू की, और तभी उन्होंने सॉस्क्रृतिक जीवन के' 
अति प्रेम जगाये रखने को, सारी मुसीबतों के बावजूद, कृ८्ण की प्रम- 
भरी बाँसुरी की तान को सुना । आर्यों रे लेकर अंग्रेजों तक के भीपण 
हमलों की झेलकर भी वे अपने खुले आसमान के नीचे धरे पत्थर के 
टुकड़े को महादेव कहते रहे और इस तर ही उनके देवोी-देवता आज तक 
सदियों के कटाव और मार को झेल कर बने हुए है । मूर्तिपूजा एक बुनि- 
यादी तालोम है. उसे आगे वह कुछ भी नही । 

इस तरह हमते देखा कि भारत में जीवन-दर्शन, धर्म, समाज आदि 
आपकम्त में घुल-मिलकर जीवित रहे है । उन्हें एक-दूसरे से अलग नही 
किया जा सकता, इसी को ध्यान से रखकर महात्मा गाधी ने नैधिकता 
भोर धर्म की बुनियादों पर रोशनी डाली थी और इसी परम्परा में 
विनोवा भावे भी अपना रास्ता बनाने की कोशिश कर रहे है। 
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सारी दुनिया में इस समय भारत के वाहर प्राय: दो दल है--एक वे 
जो वात्तिक है, दूसरे वे हैं जो किसी पैगम्बर की शिक्षा मानने बाले 
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आस्तिक हूँ । वे किसी सम्प्रदाय-विशेष को मानते हैं। वे अपने स्थिर और 
बेंधे हुए विचार रक्षते है। भारत में मूर्ति-पूजा से लेकर प्रह्मवाद तक की 
बात है और यहाँ मूतिपूजा को साधना के क्षेत्र में 'अ आ इ ई सीखने के 
मानिन्द माना जाता है। ज्यों-ज्यों भारतीय चिन्तन बढ़ता जाता है, हम 
नास्तिक और आस्तिक के चचकर को भी छोटा मानते है। सबसे बड़ी 
चीन यहाँ मनुष्य का कल्याण माना गया है। मानवीय जीवन की सबसे 
अच्छी-अच्छी बातो को कोई भी अपनाकर अमल भें ठाकर दियादे, उसी 
को यहाँ सबसे बड़ा माना जाता है। महाँ आज भो गियो और जीने दो, 
माना जाता है। यहाँ उस सब सकोच-वबृत्ति और तयदिली को बुरा माना 
जाता है, जो दिमाग को बन्द करने की फोशिश करती है ! यहाँ भव भी 
सत्य को किसी सीमा में घिरा हुआ नहीं माना जाता । यहाँ अब भी 
मौत के ऊपर जिन्दगी की शान को आदमी अपना ध्येय चुनता है । 
हमारा धर्म धीरे-धीरे अपने-आप वदलता जा रहा हैं। वह धीरे 
यदलता है, या देर में, इसे तो नहीं कहा जा सकता, बिल्तु हमारे पत 
हमारे चारो ओर की परिस्थितियों के कारण बदलते जा रहे हैं, ओर 
हम इस सारे क्षमेले में से बुनियादी अच्छाइयो को लेकर जी-जान से 
फिर उबर आने की कोशिश कर रहे हैं। हमारी परम्परा की सहनशीलता 
को आगे बढाते हुए महात्मा गांधीने हमारे देवताओं के परिवार में रहीम 
भर अल्लाह को भी मिला लेना चाहा था । - वह सुपना अभी पूरा नहीं 
हुआ, लेकिन उस अच्छे आदमी के लहू ने बहुत-से अन्धविश्वास और घृ्णी 
को धोया है। हिन्दुस्ताव का लहू इसी तरह पापों को धोने के लिये बहता 
आमा है। वह इसी तरह बहता जायेगा क्योंकि हमारी बुनियाद मे एक 
ही वात है क्रि जियो और जीने दो । 
हमारी मानवता की शिक्षा में देवी-देवता-मन्दिर बुनियादी तालीम 
का कोसे हैं। समय आ रहा है कि ऊँचे दर्ज की पढाई के अधिकारी 
अधिक से अधिक छोग हो सकंगे, उससे जनता का अन्यविश्वास टूढ 
जायेगा, ओर ये मन्दिर, जियमे बैठे हमारे विस्वास ने हमे संदियों के 
तूफानीं में बचाया है, हमारी कला के केन्द्र बन जायें, और हमारी सदियों _ 
मी यात्रा में हमारी मानवता के श्रेष्ठ गुणों के अतीक बनकर यह देवी- 
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देवता, भी हमे अपने अतीत की याद दिलाते रहेंगे । इतके नाम पर होने 
वाला शोषण जब इनसे दूर कैर दिया जायेगा, जब इनमें मेंट बनकर 
चढ़ने वाला लाखों-करोड़ों रुपया, फिर जनता की शिक्षा बढ़ाने को नये 
नये विद्या-केद्र खोलने की मदद करेगा, जैसे अमृतसर के स्वर्ण सन्दिर में 
खर्चे से बचने वाली अपार आय से वे लोग स्कूल-कॉलेज चलाते हैं, रुपये 
को बन्द रखकर उसको नष्ट नहीं करते, तब यह स्थान एक बार फिर 
हमारे इतिहास और कला को वही सहायता देंगे, हमारी सब्यत्ता मौर 
संस्कृति को फिर सुन्दर बनायेंगे, हमारी सहिष्णुता को फिर जगायेंगे, 
जैसे अपने-अपने युग के वन्धनों में यह किसी न किसी रूप में जत्र तक 
करते रहे हैं । जिस दिन हमारे तीथों से भारतीय जनता वैज्ञानिक लाभ 
उठायेगी, उसी दिन हमारे तीथे-देवता भी प्रसन्‍त होंगे, क्योकि तभी तो 
हम उनकी असली शव्ति और करुणा की देख सर्केगे । 
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४१५: 
नारायणं नमस्कृत्य नरं॑ चंव मरोत्तमम्‌ । 
देवी सरस्वती चंब ततो जयमुदीरयेत्‌ ॥ 
बाल्मीकि रामायण से भी पुराने प्रन्य महाभारत फा यह पहला 
इलोक हैं। प्रायः लोग बर्तेमान वाल्मीकि रामायण को महाभारत से 
धुराना समझते हैं, जिनमें विदेशी विद्वानों में विण्टरनित्स का भी उल्लेय 
किया जा सकता है, किंतु हमे निम्नलिणित बातों पर ध्यान देना 
मावश्यक है 
(१) महाभारत कविता के रूप में लिया जाकर भी काव्य नहीं, 
इतिहास माना गया है, रामायण को ही आदिकाव्य कहा गया है। 
'शम्ायण से पहले वेद मादि की कविता मौजूद थी, फिन्तु उसे भी काव्य 
नहीं कहा गया है। इसका अर्थ यह है क्रि काव्य उसे माना गया है 
जिसमे कूछ विशेषताएँ हों, हर पद्यात्मक रचना को काव्य नहीं कहा 
गया। इस दृष्टि में वीर नायक राम की कथा को काव्य कहा गया है, 
क्योकि वह रस-प्रधान है। महाभारत की कविता बहुत अच्छी होते हुए 
भी उसमें इधर-उधर की बहुत-सी नोरस बातें भो हैं, जो उसे शुद्ध 
काव्य की कोटि में नही आने देती । नर काव्य की प्रधानता से ही आदि- 
काउम की सज्ञा प्राचीन काल के विद्वानों ने रामायण को दी । ग 
(२) इस पर काफी विचार किया जा चुका है और प्रायः सभा 
मानते हूँ कि वाल्मीकि रामायण का वर्तमान स्वरूप ईसा पूर्व दूसरी सदी 
में सम्पादित करके तैयार किया गया था। उस समय ब्राह्मण जातीय 
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शुभ सप्रादों का शासन था। उस समय के समाज में जौ आदर्श माने 
जते से, वे ही रामायण मे प्रभुत्व को श्राप्त कर गये हैं । कुछ विद्वानों 
का भत है कि रामायण तेता युग की रचना है जबकि सनुप्यों के जीवन 
का रुप द्वापर की अपेक्षा कही श्रेष्ठ था । परन्‍्तु यह तथ्यहीन बात है। 
रामायण के जीवन का नैतिक स्तर जितना ऊेचा है, उससे ऊँचा यदि 
और भी थुराने यानी सत्ययुग के बेंद, उपनिषद्‌ और ब्राह्मण ग्रस्थों में 
होता तो यह बात मानी जाती । नैतिकता के स्तर से हमे वेद, ब्राह्मण 
ग्रन्थ, उपतिपद्‌, महाभारत और रामायण से, हर पहले ग्रन्थ की तुलना 
में हर बाद के ग्रन्थ में सुसंस्क्ृत मनुष्य मिलता है | 
(३) महाभारत कब लिखा गया ? हम उस के वारे में यही कह 
सकते हूँ. कि जिस समय उपनिपदों की रचना ही रही थी, उस समय 
लौकिक संस्कृत यानी महाभारत की भाषा जनभापा थी। यह समय 
ईसा से सात या आठ सो साल तो कम-से-कम पुराता होना चाहिए । यह 
महाभारत जनता में गाकर सुनाया जाता था और इसलिए इसे समझा 
भी जाता ही होगा। शुगकाल में सम्पादित होकर इतना वड़ा कलेवर 
धारण करने वाली रामायण की मूल कथा भी गाकर सुनाई जाती थी 
भौर महाभारत भी। किसी समय महाभारत छोटी-सी रचना थी । 
दाद में जब उपनिपद्काल में ब्रह्म यानी भगवान्‌ को एक भाव गया 
और भारत में भार्य, नाग, असुर, राक्षस, दानव इत्यादि जातियाँ आपस 
में घुलने-मिलने लगीं, तब हर जाति के पैशों के लोग समाज में पेशों के 
ह्विंसाव से बँटने लगे । पुरोहित, योद्धा, व्यापारों और कमकर तथा नीच 
काम करने वाचे दास--यही प्रायः हर जाति में वर्गों के भेद थे। आये, 
मांग, अधुर, राक्षस, दानव इत्यादि हर जाति के पुरोहित आपस में घुल- 
मिल गये और दें ब्राह्मण कहलाने लगे। ऐसे ही हर जाति के योद्धा 
क्षत्रिय मर्ण, हर जाति के व्यापारी बैश्य चर्णे, और हर जादि के कमकर 
धूद्र वर्ण तथा हर जाति के नौच काम करने दाले दास अन्त्यज कहलाने 
लगे | समाज का नया हाँचा तैयार हो गया। महाभारत इसी लम्बे दौर 
की रचवा है। आर्यो के बल्लावा जब हर जाति आपस में घुली-मिली तो 
उसके मपने देवता, विश्वास भी घुले-मिल्े, तरह-तरह के देवी-देवताओं 


हर महाकाय्य : विवेचन 


की कथाएँ मिल गई और गद्धामारत बढ़ने सगा। हमें महयमारत के 
प्रधयन में इतने प्रभाय मिलते हैं। 

(अ) मृत रूप में मद्ामारत एक युद्धराव्य था जिसमे प्रमें के प्ररत 
पर बडा विन्तत था और उसके मुण्य साय का साम युधिष्यिर था। 
यही द्वैवायन व्यासक्रत 'लग' काव्य था । परयरत्ती यैदिय संस्कृत भाषा में 
छास्दोग्योपनिषद्‌ सामक प्रस्य मिलता है। उसमें देवको-युत्न कृष्ण को 
प्राचीनकाल का बादमी कहा गया है। अत कृष्ण जब हुए थे तव 
वैदिक भाषा चलती थी। उस समय यदि द्वेप यन व्यास मे 'जयी काव्य 
लिएा भी होगा तो यह परवर्ती वैदिक काब्य वी भाषा में जिया होगा, 
परयोकि इसके वाद की भाषा तो ये लिए ही नहीं सकते थे। जय फाब्य 
गाया जाता रहा होगा और गायक मे मुह मे युग मापा थदलती रहने के 
साथ बहू भी बदसता पता गया होगा, जैसे गोरपगायथ वी गपकभ्रश 
भाषा की कविता कायलास्तर में उनके शिष्यों के मुयों में दुदरायी जाकर 
अब सधुउकडी भाषा में भिलती है, जो काफी परवर्तों भापा है। इसलिए 
महाभारत का कोई रुप व्यास का रचा नहीं है, जिसका रावसे पुराना 
हिस्सा भी द्वेपायन व्यास की पुरानी कविता का, गाये जाते रहने के 
फारण, रूप बदला है। जो भी हो, इसका प्राचीनतम भाग वही हैं 
जिसमें हमे कौरव-पाष्डयों के बारे में निष्पक्ष झवि-दृष्टिफोण मिलता 
है। यह चारण कविता थी । 

(आ) ईसा के लगभग ६ या ५ सौ य्प पहले या कुछ पहले भी 
हो पकता है, इसमे बैध्णवों ने अपनी कलम का असर दियाया। उन्होंने 
भागवत सम्प्रदाय पाँचरात्र फो जोर देकर स्थापित किया और दृष्ण मगे 
भगवान वताथा । इन लोगो ने काफी चमश्कार भी मूल ग्रन्थ में जोड़ 
दिये। 

(६) समसाममिक या झुछ बाद में इस ग्रस्य मे शंप सम्प्रदायों मे 
अपनी कलम चलायी ओर इसमें शिव को जोड़ दिया । ५ 

(६) इसके बाद तो इसमें बहुत लोग घुसे । देवी के उपासक ने 
अपना हिस्सा जोड़ा । अन्द में भर्णेश को भी जौड़ दिया गया । 

(४) इस प्रकार हम कह सकते है कि यह ग्रन्थराज कई शतान्दियों 
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में कई लोगों द्वारा लिखा गया) 'व्यास' एक गदहदी होती थी और उस 
पर बैठकर कथा सुनाने वाला व्यास कहलाता था, अतः हर लेसक व्यास 
ही था । महाभारत में कथा तो समाप्त होती हैं जब पाण्डव लोग परी- 
ज्षित को राज्य देकर चले जाते हैं। परन्तु इसे पीछे डालकर ज्यादा 
महत्व से प्रारम्भ किया गयाहे जनमेजय का नागो से युद्ध इसमें जब 
ताग जाति का आयों से समझौता हो जाता है तब पुरानी कहानियाँ 
उधड़ने लगती हैं ओर कथा प्रवाह प्रारम्भ होता है। इस प्रकार महा- 
भारत केवल आये परम्परा का वर्णन नही है, उसमें, नाग, असुर, यक्ष, 
गन्धर्व, किस्तर, राक्षस, दानव आदि विभिरत आर्येतर यानी जो आर्य 
नहीं थीं, ऐपवी जातियों की भी परम्पराएँ अन्तर्मुक्त, बानी घुल-मिल 
गयी है। 

(५) महाभारत रवयं कहता है कि : कुलपति शौनक के यश्ञ में 
पुराण सुनाने वाले रोमहयंण के बेटे उम्रश्रवा ने इस ग्रन्य को सुनाया * 
था। तब इसमे एक रूप पक्षिप्त था, एक विस्तार बाला था। कुछ लोग 
इसका बारम्भ आस्तीक-पर्व (यानी नाग-आर्य युद्ध) से मानते थे, कुछ 
लोग उर्पारिचर राजा को कथा से। वादे में गणेश ने इसे लिखा यानी 
गणेश को महामारत में जीड दिया गया। इस प्रकार इसमें १८ पर्व बन 
भये । 

हम यहाँ यह देखते का प्रयत्न करते है कि महाभारत में मुझय भाग 
कौन-सा रहा होगा और वाद में कौन-सा शाम कब और कैसे जुड गया । 

आईदिपदे : पहला पे है। इसमें अनेक पर्व हैं | हु 

पौष्पपर्व + यह बाद में जुड़ा है क्‍योंकि इसमें जनमे जय की कथा 

पोलोम : यह वाद में जुडा है, वरयोंकि इसमे जनमेजय के ग्रुणों से 
युद्ध का कारण दिया गया है। 


आस्तीक : यह बाद मे जुड़ा है, क्योंकि इसमे भी नागों 
४... क द् 
का संघ बॉणित है। कक 


कर अंशावतरण : यह स्पष्ट द्ी पर्वर्ती है क्योंकि इसमें महाभारत के 
त्पिक पाद्त को किसी का अंशावतरण बनाया गया हैं। उपरिचर कथा 
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का भाग भी परवर्ती प्रतीत होता है, क्योंकि वह्‌ स्वयं महाभारत के 
लेखक के जन्म का भी वर्णन करती है । कच-देवयानी की कथा, ययात्िं, 
शकुन्तला-दुष्यन्त आदि की कथाएं भी बाद में जुडी हैं क्योंकि उनका 
मूल कथा से सीधा सम्बन्ध नही है । 
सम्भवपव, जतुगृह, हिंडिम्बवध, वकवध, चेत्न रथ, द्रौपदी स्वयम्बर, 
वैवाहिक, विदुरागमन, राज्यलाभ, अर नवनगमन, सुभद्राहरण, योतुका- 
हरण, खाण्डवदाह, और मयदशँन पुराने अंश हैं। इनमे भी जो कृप्ण 
का अलौकिक रूप है, वह परवर्त्ती हैं। अणीमाण्डव्य, सुन्द-उपसुन्द 
इत्यादि अनेक कथाएँ परवर्त्ती हैं । 
सभापये : दूसरा पर्व है। इसमें प्रायः मूल कथा है । पाण्डव-्सभा 
बनना, दरबार, राजसूयज्ञ, जरासन्ध-वध, पाण्डव-दिग्विजय, दुर्योधन की 
ईर्ष्या, कपट, जुआ, जुए की जीत, वनगमन इत्यादि पुरावा है। 
*.. सनपर्द : तीसरा पे है । इसमे के 
वनगमन, विदुर का निकाला जाना, पाण्डवों से विदुर का मिलन, 
कर्णमहित कौरवों का आक्रमण, क्रि्मीरवध, मादव-पराचाल मिलन, 
द्रोपदी-हदन, द्वेतवनवास, काम्यकवन-गमन, अर्जुन का तप करने जाना, 
(बस यही तक) पाण्डव-यादव मिलन, पाण्डवों की गन्धमादग-यात्षा, 
भीम का यक्षो से युद्ध (दस युद्धमात्ष), अर्जुन से मिलन, विवात कैसे, 
पौलोम, कालकेयी से युद्ध (युद्मात्ष ) , द्रौपदी-सत्यभामा सम्बाद, द्वतवन- 
गमन, गन्धर्ब-दुर्योधन युद्ध, अर्जुन का छुडा देना, जयद्रथ का द्रोपदीहरण 
प्रसंग मूल ग्रन्थ में रहे होगे जो वढ़ा-चढाकर परवर्ती काल में प्रस्तुत 
किए गये हैं । 
चौथा है--विराटपव॑ । इसमें रे 
पाण्डबो की विराट के यहाँ नौकरी, की चक-बच्च, दुर्योधन की चार्लें, 
त्विग्तों का गोहरण आदि प्रायः सभी घटनायें पुरानी ही लगती है । 
उद्योगपर्य पाँचवा है। इसमें 
श्रीक्ृष्य से मदद मांगने अजुंन और दुर्भोधन का जाता इत्यादि, 
मद्रराज शल्य को फोड़ लेना, संजय का दूध बनना, सन्धिवातों, कण को 
फोड़ने की क्रष्ण की चेष्ठा धुराने अंश हैं । 


कै 


ह्युगीत साहित्य : महाभारत ६५ 


छठा भौध्मपर्व है। इसमें हु 

दस दिन का धोर युद्ध, कृष्ण-भीय्म सुद्ध, भीष्म की मृत्यु पुराने 
प्रसंग हैं। 
सातवों द्रोणपर्व है। इसमें हे 
द्ोण, भगदत्त, अभिमन्यु, जयद्रय, सात्यकि इत्यादि के भंग पुराने 
हैं। 

आएठवां फर्णपर्द है। इसमें 

शल्य का कर्ण का सारथि बतना, पराण्ड्यबध, दुःासव-बध्न दुराने 
भाग हैं । 

नोवाँ शल्पपर्द हें। इसमें 

इल्ययुद्ध, शकुनि बंध, दुर्योधन का छिपना, भीम का यद्ायुद्ध, 
चलशाम का आगमन, दुर्योधन का पतन पुराने भंश हैं 

सौप्तिकपर्य दसवां है । इसमें 

कृपाचायें, अखत्यामा की कथा, बदला लेना, अजुने का बदला 
लेता पुराने अंश हैं । 

नाटक और देवता वर्णन आदि क्षेपक हैं। 

धौम्य छक्षा सूर्योपासना का उपदेश, सूर्य का प्रसाद, व्यास का दुर्घोष्ठन' 
को रोकता, सुरभी की कथा, मंत्रेय कथा, सौमवघ, व्यास का युधिप्ठिर 
को 'प्रति-स्मृत्ति! विद्या देना; अर्जुन का शिव से युद्ध, इस्धलोफ जाना; 
मसल-दमयन्ती कथा, तीर्थ वर्णन, मयासुर, अगस्त्य, वातापि, ऋष्य*ंग, 
परशुराम, सहसवाहु, अर्जुन, सुकन्या, मांघाता, जन्तु राजकुमार, सोमक, 
उशीनर, अष्ठावक्र, यवक्रीत, र॑म्य, भीम का नहुप मिलन, भाकंप्टेम, 
पृथु, गठइ-सरस्ववी, मत्स्य, इच्धयुम्त, धुंधुमार, पतिव्रता, अंगिरा, 
ब्रीहिदरोण, दुर्वासा, राम-सीता, सावित्री, कर्ण और इन्द्र का कुण्डल 
पाना, कर्ण का शक्ति पाना, आरणेय, धर्म और युध्िप्ठिर आदि प्रसश 
पखवर्त्ती हैं। चमत्कार, पुरानी कथाएं अन्तर्युक्त की गयी है 

है हे कया प्रसंग के भीतर अवश्य हो बहुत-सी तूब बाद को दो 

हुई है । 


इन्द्र विजय कथा, दम्मोदुभव कथा, गालव-वृत्तान्त, बिदुला प्रसंग, 
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श्रीकृष्ण का योगवल दिश्वाना, अम्वा का उपाख्यान परवर्त्ती हैं । 

जम्बू खण्ड वर्णन, गीता का उपदेश, शिखण्डी और भीष्म की 
शरणशय्या इत्यादि क्षेपक हैं ! 

किन्तु युद्ध वर्णनों में क्षेपक आ पड़े हैं । 

त्रिपुर-संहार बाद में जुड़ा है और अतिरंजना भी क्षेपक है । 

कुमार उपाय्यान, तथा तीर्थंवर्णन परवर्तती हैं। 

अश्वत्थामा का महादेव की आराधना करना, ब्रह्माण प्रसंग, व्यात्त 
का आगमन परवर्तों हैं। 

स्त्रीपर्व ग्यारहवां है । इसमें 

शोक, कर्ण-कुन्ती रहस्य का प्रकट होना पुराने अंश हैं । 

शान्तिपर्व वारहवां है । इसमे 

मुधिष्ठिर का वैराग्य पुराना है । 

तैरहवाँ अनुशासनप्व है। इसमें 

प्रायः सभी परवर्तती हैं । भीष्म का स्वर्गारोहण, दान, फल्ल, ब्राह्मण 
गौरव इत्यादि अनेक विषय है । 

चौदह॒वाँ अइवमेधपदं है । इसमे 

अश्वमेध के घोड़े का चलना, बग्रुवाहन और चिश्रांगदा श्रसंग, 
दिग्विजय इत्यादि पुराने हैं परन्तु बहैत ही अतिरंजित हैं ! 

पर्वहवाँ अश्रमवासिकपर्व है। इसमें 

धृतराप्ट्र का वनगमन, मृत्यु इत्यादि पुराने अश है | 

सोलहवाँ मौसलपवव है | इसमें 

ब्रह्मणाप पुराता है । 

गृहयुद्ध पुराना है । 

आभीर आक्रमण पुराना ही है। 

सत्हवाँ महाप्रस्यानिकपर्द है । इसमें 

प्राय- सब ही परबर्ती है । 
अठारहवाँ स्वर्गारोहणपर्व है। इसमे 

प्राय: सब ही परवर्त्ती है। 

* भीष्मअतिज्ञा का तोड़ना, कुन्ती का शाप क्षेपर्क है 
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शेप सभी परवर्त्ती हैं। 

संवर्त मदत की कथा, युधिष्ठिर को त्वपाना मिलना, बालक को 
श्रीक्षप्ण द्वारा जिलाया जाना, इत्यादि सव परवर्त्ती अंश हैं । 

अदभुत लीला और नारद दर्शन परवर्त्ती हैं 

ब्रह्मणाप का रूप परवर्ती है। 

गाण्डीव-शक्ति का क्षय क्षेपक है। 

सब्यास की सलाह भी परवर्त्ती है। 

संक्षेप मे यही कथा का रूप है; किन्तु कालान्तर में बहुत कुछ 
इसमे मिल-जुल गया है औौर अब सब ही महाभारत कहलाता है । मदि 
हम व्यास के लिखे मात्र को दूँढकर निकालने की चेप्ठा करें तो सफलता 
नहीं मिल सकती | हमारे सामने यही सम्भव है कि मूल महाभारत की 
वत्तंमान काल मे प्राप्त कथा को देखा जाये और यही समझा जाये कि 
यही “अब व्यास की लिखी रचना है। 

महाभारत एक समुद्र की तरह है। इसमें धर्म, धर्मशास्त्र, भूगोल, 
इतिहास, पुराण इत्यादि सभी का समावेश है। इसकी मूत कथा तो 
भहान्‌ है ही, इसके अतिरिक्त इसमें अनेक महाकाव्य है, जैसे नल-दमयन्ती 
प्रसंग, दुष्पन्त-शकुन्तला प्रसंग इत्यादि । काव्य की दृष्टि से यह भी कम 
नही है। इनकी भी कविता बहुत ही मर्मस्पर्श करने वाली है। जीवन 
की अनुभूतियों की गहराइयाँ इनमें बहुत मुखर हुई है । इसलिए उन्होने 
अब तक इतना प्रभाव डाला है और आगे भी डालती जाएँगी । 

महाभारत के लेखक का नाम कृष्ण द्वंपायन व्यास बताया जाता 
है। कृष्ण तो वे इसलिए थे कि काले थे । काजे सम्भवत: वह इसलिए 
थे कि उनकी मो निपाद जाति की मत्स्यगम्धा नामक स्त्री थी ) उनके 
पिता आर्य पराशर थे, वे एक ऋषि थे । बाद में वह स्त्री राजा शान्तनु 
को व्याही थी ओर पटरानी वन गई थी, इसलिए व्यास का भी कुरुकुल 
से गहरा सम्बन्ध हो गया था। उन्ही के बीय॑ से आगे चलकर उनके 
भादयों की स्त्रियों में उनकी ही सन्‍्तान चली थी। घुतराप्ट्र, पाण्डु और 
विदुर उन्हीं के पुत्र थे । पक का 

महाभारत में लिपा है कि--पूर्व समय में धर्मात्मा व्यास ने माता 
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की आज्ञा और बुद्धिमान भीष्म पितामह के कहने से विचित्रवीर्य की 
रित्नयों से अग्नि के समान तीन तेजस्वी पृत्न उत्पन्व किए । घृतराष्ट्र, 
प्राण्डु और विदुर, ये नाम रखकर व्यास फिर तप करने को आश्रम चले 
गये। प्रकृति के नियम के अनुसार तीनों प्रुत्न जब वृद्ध होकर कराल काल 
के याल में चले गए तब महवि वेदव्यास ने यह महाभारत प्रन्‍्थ भारतवपे 
में प्रकाशित किया । उसके बाद राजा जनमेजय ने सर्पयज्ञ की दीक्षा 
लो । उत्तमे तपोवन में रहने वाले अनेक ऋषि राजा की राजधानी में 
आये । वहाँ राजा जनभेजय और सहसौ्रों ब्राह्मणों ने उनसे महाभारत 
सुरने की इच्छा प्रकट की । उन्होंने पास बैठे शिष्य वैशम्पायन से भारत 
वर्णन करने को कहा! यज्ञ समाप्त होते पर वैशम्पायन नित्य उत मुनियों 
को महाभारत सुनाने सगे ("पहले वेदव्यास ते कथामाग छोड़कर 
२४००० ए्लोकों में महाभारत बनाया था। कधाभांग सहित यह ग्रन्थ 
१००००० श्लीकों में है । वब व्यास मे १५० श्लोकों मे अनुक्रमणिका 
अध्याय लिखकर संक्षेप में सब पर्वों का वर्णव कर दिया । उन्होंने इसे 
झुकदेव--अपने पुत्त क्य पढाया । तदनन्तर अन्य शिष्यों फ्रो । तब व्यास 
ने ६० लाख श्लोकों की एक और भारत सहिंता बनाई । उसके ३० लाख 
इलोक स्वर्ग में, १५ छाम्य श्लोक वितृल्लोक में और १७ लाख श्लोक 
गन्धर्वें लीक में हैं । मनुष्य लोक में केवल १ लाख लोक हैं । देवलोके 
में नारद, पितृलोक में असित देवल और गन्धर्व लोक में इसका प्रचार 
शुकदेव मे किया है। १ लाख श्लोकों की यह भारत संहिता जनमेजय 
के स्पयज्ञ में वैशम्पायन ने सुनायी । 
यह है कपा का पुराना उल्लेप । स्पष्ट ही यह बहुत बाद का वर्णन 
है । कृष्ण हपायन झा साम ब्यास क्‍यों पड़ा ? कहते हैं पहले बहुत-सी 
ऋचाएँ, यजुस्‌ इत्यादि ये, अर्थात्‌ बहुत-सा पुराना साहित्य था णो वेंद 
कहलाता था। उन्त रचनाओं को अलग-अलग ऋषियों के घर में सुरक्षित 
रखा जाता था। कृष्ण द्वपायन ने उत सबको इकट्ठा किया और उनको 
ही चार भाग मे सम्पादित किया । ओ ऋचाएँ यानी कविताएँ-स्तुतियाँ 
आदि थी, उन्हें ऋग्वेद कहा, उसी के गाये जाने लायक कौर दुछ अन्य 
गीत भी सम्पादित करके सामवेद कहा, जो गद्य प्रधान रचनाएँ थी उन्हे 
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यजुवेंद कहा । बाकी रचनाएँ 'छत्द' कहकर छोड़ दीं, जो वहुत बाद मे 
अथर्ववेद कहसाने लगी । चूँकि उन्होने बँढा था, इसलिए बेंद का विभा- 
जन करने के कारण उनका नाम वेदव्यास पड़ा । 

वैसे देखा जाये तो स्पष्ट लगता है कि वैदिक युग का अन्त हो रहा 
था, उस समय व्याप्त ने यह आवश्यक कार्य कर डाला । 

उम्रश्वा ने जो सक्षिप्त मद्मभारत धुनाया है मह यो भरारम्भ होता 
है . फ्रोध-रूपी दुर्वोधन एक वड़ा भारी चुक्ष है, उसका तना कर्ण है, 
इकुनि डालियाँ हैं। दुःशासत उसका पफूल-फल है. बुद्धिहीन धृतराष्ट्र 
उम्रकी जड़ है । वैते ही धर्म का रूप युधिष्ठिर एक बड़ा भारी वृक्ष हैं, 
अर्जुन तना है, डालियो भीमसेन है, सकुल-सहंदेव फूल-फल हैं। श्रीकृष्ण, 
बंद और वंदन्ञ ब्राह्मण उसकी जड हैं । 

पूर्व समय में एक महावली महापराक्रमी राजा पाण्डव्र थे। उन्होने 
कई देश जीते थे । उन्हें शिकार का शौक पड गया । इससे थे अनुचरों 
के साथ मुत्रियों के वीच रहने लगे । (मुनियों के बीच वैसे शिकारी का 
बया काम ?) एक दिन वन में मृग का जोड़ा मैथुन कर रहा था। 
राजा ने बाण से मृग को मार डाला । सृग ने शाप दिया : तुमने मुझे 
सम्भोग के समय मारा है, सो ऐसे ही स्त्री-सहवास में तुम भी मरोगे 
असल में मृग-मृगी ऋषि-पत्नी थे। राजा के उस्त समय कोई सम्तान न 
थी। मुनि को दुर्वाता ने एक मन्त् बताया था। कुन्ती ने वश-नाश होते 
देखकर धर्म, वायु, और इन्द्र से युधिष्ठिर, भीम और अर्जुन को 
ज़त्म दिया और अश्विनिकुमारों से पांडु की दूसरो स्थ्ली माद्दी ने नकुल- 
सहदेव को | पाँचों पृत्न मुनियों में ही रहे। एक दिन माद्री से सहवात्त 
करते समय प।ष्डु शापवश मर गये । तव ऋषि लोग जटाधारो ब्रह्मचारी 
पाष्डवों को लेकर घतराष्ट्र के पुत्नों के पास गये । और उन्हें पाष्डुपुन्न 
बताकर चले गये। क्रिसी ने अविश्वास क्िया। झिसी ने विश्वाम | तब 


वाकाशवाणी ने कहा : नहीं, डरो मत ! यह पाण्ड के ही पुत्र हैं । 
कया का प्रारम्भ इस प्रकार हुआ है। आगे की घटनाएँ मूल के! 
को लेकर चलती हैं । हज हो 


झडा तातये यही है कि मुलदूथा इसी प्रकार पाण्ड से ही प्रारम्भ 
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हुई होगी जिसमें स्वयं व्यास पात्न नहीं थे। बाद में व्यास भी पावर वन 
गये । 

इस प्रकार हमने महा मारत के लेखन, प्रथयन, सम्पादन काल, सूल- 
कथा, और विपयवस्तु को संक्षेप्र में देखा | हमने इसके विस्तार की भी 
छाया सामने प्रस्तुत की है। भब मेरे सामने पटू समस्या आई कि क्या 
रखा जाये जो महाभारत बहा जाये ? हि 

(१) महाभारत की कथा का रूप जौ व्यास ने लिया होगा ? 

(२) यथा वह रूप जिसे वैष्णवों ले वाद में सम्पादित कर दिया 

था? 

(३) या शव ओर परवर्ती प्रभावों से मिले हुए रूप ब्गो रखा जाये, 

जो कि महाभारत का वर्तमान स्वरुप है ? 

(४) इसमे भी दो रूप है, एक तो वर्तमान रूप मे प्राप्त मूलकथा 
और दूसरा सारी अन्य कथाओं समेत । 

अन्त में मैं इसी निर्णय पर पहुंचता हूँ कि आन जिसे महाभारत 
कहते है वही जाननी चाहिए वयोकि अब महाभारत का मूल्य इसमें नहीं 
है कि व्यास ने क्या लिखा था; उसका मूल्य इसमें है कि वह एक बहुत 
लम्मे समय की साहित्यिक रचना है । 

हम कह सकते हैं जैप्ते एक वैदिक युग था वैसे ही महाभारत युग 
भीधा। 

वैदिक युग भी काफी लम्बा है। उसमें 

(१) स्तुतियों में प्राचीन देवताओं के वर्णव के बहाने उप युग का 
वर्णन मिलता है जो वेद के प्रारम्मिक रूप के लिखे जाने के पहले का 
समाज भ्रस्तुत करता है। ऋग्वेद में पढना चाहिए । इसमे हम मातृसता 
से पितृसत्ता तक बाते हैं । 

(२) स्तुतियों में अतीत के पुरपो-मनुष्यों का वर्णन है, जो देव-युग 
के बाद का युग प्रस्तुत करता है । ऋग्वेद में पितृगता से हम खेतिहर 
समाज तक आते हैं । 

(३) ऋग्वेदकालीन युग का वर्णन है। जिसमे आय॑ और दास का 
भेद मिलता हैं। यह ५लय के बाद का युग है 
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देखते हैं और अनायों को डरते हुए पाते हैं । 

(७) कार्यों और अनायाँ के देवी-देवता धुल-मिल जाते हैं भर हम 
आरयों और अनायोँ को एक नये धर्म की ओर आते देयते हैं जो ब्रह्मा, 
विप्णु और महादेव को प्रधानता देता है और पुराणों में वर्णित ह्न्दू 
धर्म की पृष्ठभूमि बनता है। यह अब वेदिक धर्म नही रहा है। 

(८) सारा भारत विभिन्‍न राज्यों मे बेटा हुआ मिलता है। महा- 
भारत की मूल कथा हुई तो उस समय थी जव बेदिक संस्द्त भाषा प्रच- 
लित थी । परन्तु मह काव्य जगता में पलता रहा थौर इसका रूप भी 
बदलता, बढ़ता रहा । जिस समय परवर्त्ती भाषा में उच्च वर्ण ब्राह्मण 
और उपनिषद्‌ लिसे जा रहे थे, उस समय की जनभाषा लौक्िक-संस्कृत 
थी । उसी भाषा में यहू काब्य बढ़ता रहा । उपनिपद्काल के बाद यहाँ 
लौकिवा-संस्कृत का युग आया गौर महाभारत फा कलेवर बढ़ता गया । 
घीरे-धीरे जनभाषा बदलने लगी और लौकिक-संस्कृत उच्च वर्गों की 
भाषा हो गई और पाणिनि (६०० ई० प्रू०) तक जनभाषा प्राकृत हो 
गई जिप्तको गौतम युद्ध ने बहुत आश्रय दिया था| संक्षेप में यह कह सकते 
हैं, महाभारत का प्रणयत उस समय प्रारम्भ हुआ जब उच्च वर्शों में 
बँदिक भापा चलती थी | तब लोकिक संस्कृत अर्थात्‌ जनभाधा में इसका 
प्रारम्म हुआ था और यह तब तक बनता रहा, जब लौकिक संह्कृत भी 
उच्च वर्णों को भाषा हो गई और जनता की भाषा धीरे-धीरे बदलकर, 
प्राकृत हो गई, “हू भाषा हो गई जिसमे गौतम चुद्ध ने उपदेश दिए थे । 
इस प्रदार इसके प्रणयन का युग काफी लम्बा रहा है, वेल्कि कहना 
चाहिए कि यह कई कालो तक बनता रहा । 

महाभारत के बाद हमे भारतीय इतिहास में बुद्ध, चाणवय और 
चन्द्रगुप्त मौयं का युग मिलता है । यदि हम देखें तो हमें तीनों युगों में 
यह भेद मिलता है-- 


वैदिक युग 
(१) देवयुग के अन्त में वेदों का प्रणयत प्रारम्भ । 
(२) वंदिक युग के प्राई॑म्भ से अन्त तक हमें विकास का लम्बा 
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* । (पहले अमी जो हमने लिखा है रे 5 
े ० बा अयुर, राक्षस आदि जातियाँ मिलती हैं। चातुवेण्य 
केवल आयोँ में ही नही दिखता है। म 
षे (») अवेरकंड जोदन से हम यहाँ ग्राम सभ्यता के चरम विकास 
तक पहुँन जाते हैं । ५ 
(५) इस समय इतिहास ब्राह्मण-क्षत्रिय का ही है। वैश्य और शूद्र 


बहुत दबे हुए हूँ। केवल ब्राह्मण्र अवध्य! हैं अर्वात्‌ मारा नहीं जा 
सकता। 


(६) वेंदिक देवताओं का प्राधान्य मिलता है । 
महाभारत युग 

(१) वंदिक युग के अन्त में महाभारत का प्रणयन प्रारम्भ । इनफ़ो 
पाँचवाँ वेद भी कहा जाता है। 


(२) महाभारत के प्रणयनकाल में एक लम्दा विकास मिलता है। 
(उपर्यृवत को फिर देखिए--पीछे ।) 

(३) आये, नाग, असुर, राक्षस आदि जातिय। 
और चातृवेर्ण्य के अन्तर्गत ही सब दियाई देते हैं । 


(४) ग्राम सभ्यता से धीरे-धीरे हम नगर सभ्यता तक पहुँच जाते 
हैं। 


 घुन-मिल जाती है, 


(५) इस समय ब्राह्मण और क्षत्रिय के अतिरिक्त वैश्य भी महत्त्व 
पाने लगता है और उसको भी प्रमुह्न मिलता है । दाय-प्रया मिलती है, 
पर पहले जैसी कठोर नही । 

(६) वँदिक देवताओं का हाम् होकर पौराणिक देवता जुटते है । 
बुद्ध से मौर्य युग तक 


(१) पालि भाषा का प्राधान्य। 


लौकिक-संस्कृत उच्च वर्णों की 
भाषा बन जाती है।., 
(२) महाभारत में ब्राह्मण-आधिपत्य के बाद स्थापित होने वाले 
ध्त्रियकाल का विनाश मित्तत 


। है । उसके बाद युग के राजा हें क्षप्रिय 
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नहीं मिलते । चन्द्रगुप्त 'वुपल"--घटिया क्षत्रिय था, शुंग ब्राह्मण थे, 
कष्व ब्राह्मण थे, यवन, शक, पल्वव, क्रुपाण विदेशी थे । सातवाहन 
आाह्यण थे, भारशिव नाग ब्राह्मण थे, वाकाटक भी श्रेष्ठ क्षत्रिय नही थे, 
गुप्त और वर्धन वैश्य थे ! 

(३) केवल चातुवंण्य मिलता है। कुछ जातियाँ जी वेद को और 
चातुर्वेण्य को नही मानती, वे म्लेच्छ कहलाती हैं । 

(४) नगर सभ्यता का है) प्राघान्य मिलता है। 

(५) इस समय तक वंश्य “अवध्य” हो जाता है, उसका महतत्तव 
इतना बढ़ जाता है । दास-प्रथा मिलती है परन्तु केवल घरेलू दाप्त-प्रथा 
के रूप मे 

(६) पौराणिक और वैदिक देवताओं का विरोध प्रारम्भ होता है। 

सक्षप मे यही विकास का रूप है । 

महाभारत के प्रत्मैक्त विषय पर एक-एक विशाल ग्रन्थ लिखा जा 
सकता है, जिसका हम विस्तारभय से यहाँ उल्लेय नहीं कर सकते । 

हमें यह याद रखना आवश्यक है कि महाभारत का कोई भी अंश 
कभी भी "ऐतिहासिक! और “आधुनिक” दृष्टिकोण से नहीं लिखा गया 
चथा। उप्त युग के मनुष्य भाज की तुलना में कही अधिक चमत्कारो में 
विश्वास करते थे । 

ईसा के लगभग ३०० सांग पहले ही महाभारत का प्रस्तुत सूप 
अधिकांश तैयार हो चुका था। महाभारत का प्रणयन, दास-प्रथा के 
ट्टने के प्रारम्भ से लेकर वहाँ तक हुआ है जहाँ दास-प्रथा समाप्त होकर 
सामन्तीय यूग अपना सिर उठाता है। वैदिक काव्य केवल उच्च वर्णों की 
चीज थी, महांभारत ने उसे जनता की चीज बना दिया। इसलिए 
वाल्मीकि की बनायी कथा जब शूंगकाल में आज का विशाल वलेबर 
पा गयी तब उत्ते ही 'आदिकाव्य' कहां गया, क्योंकि “काव्य रसप्रधान 
माना जाने लगा। महाभारत विद्रोह के युग का साहित्य है, जिसमें 
क्षत्रियो के गण उठे थे, जिसमे वेद की शवित का हास होकर पौराणिक 
देवता उठे थे, जिसमें चातुवंण्यं सारे भारत में फंला था । किन्तु महा- 

भारत के रचविता ब्राह्मण थे। यद्यपि ब्राह्मणों ने बदले हुए युगो में 
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चदलती परिस्यित्तियों को मिरन्तर स्वीकार किया और उनका धर्म भी 
कुछ का कुछ हो गया, परन्तु अपने पुराने अधिकारो का नाश उन्हें दुःख 
जरूर देता रहा, इसलिए वृष्णव और शव धर्म ने जो उनको अधिक 
“मानवीयता' की ओर यीचा था, अधिक सन्य बनतामा था, उस्त सबके 
चावजूद उन्होने यही कहा क्रि अब 'हास” का समय आ गया है, अब 
+कलिकाल' आ गया है। यह भाव जनता में भी उतर गया--आर्य और 
अनायं दोनों के घुले-मिले समाज मे उतर गया। दास-प्रथा तो नष्ट हुई 
चर यह विचार अवश्य जन-समाज में उतरा, क्योंकि पहले समाज प्राम्य- 
सभ्यता में था और इसमे इतने “इन्द्र” नही ये, जितने 'बढते हुए व्यापार! 
के समाज ने पैदा कर दिएं। समाज पहले की तरह छोटा-छोटा नहीं 
रहा । बड़ा-बड़ा हो गया | नगर-सभ्यता ने अपनी 'विपमताएँ” पैदा कर 
दी ।॥ स्वय महाभारत में आता है कि पहले स्त्री-पुरुष सम्बन्ध सत्ययुग में 
संकल्प (स्त्री-पुरप का स्व॒तन्त्र सम्भोग) था, ्ेता में संस्पर्श (स्त्री-पुरुप 
का सगोत्न विवाह) हो गया, द्वापर में मेथुन (स्त्री-पुरुप मोक्ष छोड़कर 
विवाह) और कलिकाल मे इन्द्र (स्त्री सम्पत्ति, पुएष स्वामी) हो गया । 
खेतिहर समाज की भूमि पर बढ़ते व्यापार ने यह नये मानदण्ड खड़े 
पकिए थे। 

किन्तु भारतीय चेतना इतने में ही सीमित नहीं रही | समाज में 
विपमता थी अवश्य, परन्तु दास-अ्रथा टूटी थी, नये चातुव॑र्ण्य का निर्माण 
हुआ था, “राजा! के रूप में व्यवस्था का नया रूप उठा था, उस सारी 
अति का भी चित्रण हुआ और रामायण में वह सब मिलता है। उसमें 
जयगे सामन्तीय जीवन का आदर्श प्रस्तुत किया गया। महाभारत ने यहाँ 
अन्त किया था कि मनुष्य का सत्य और धर्म ही सबसे ऊँचा होता है, जो 
युद्ध और अशान्ति से ऊपर मनुष्य को संदेह स्वर्ग ले जाता है, उसके लिए 
कृष्ण का अवतारत्व भी काफी नहीं होता; रामायण ने देवताओं की 
जगह मनुण्य--पुरुष--के सर्वश्रेष्ठ गुणों को स्थापित करके राम जैसे 
खीर नामक को खड़ा किया जो दुष्ट-दलन करने वाला, त्यागी और जन- 
सेवक था, एक पत्नीत्रत था। नरकाव्य को प्रारम्भ से अन्त तक दृढ़ता 
से स्थापित करने वाला काव्य ही आदिकाव्य कहलाया। समाज की 
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विपमता का विवेचन करते हुए भारतीय मनीपी महाभारत में यह कहकर 
चुप हो गए थे कि सब कुछ देव के अधीन है, कर्मफल से ही संब कुछ 
मिलता है, केवल मनुष्य का सत्य विजयी होता है, परन्तु रामायण में 
उन्होने कहा: दँव होता है, कर्मफल भी होता है, सत्य भी आवश्यक है, 
परन्तु मनुष्य का पौौरुप ही उसे भगवान्‌ बना देता है, जो अपने स्वार्थ से 
ऊपर लोक-कल्याण को लेकर चलता है, वही पुरुष का आदर्श है। 

सामन्तीयुग दास-प्रथा के बाद समाज में नयी चेतना लाया था। महा- 
भारत ने उपनिषदो का सत्य स्वीकार किया था कि 'ब्रह्म' एक है. कर्मफल 
से जन्म-जन्मान्तर होता है। इसलिए उसने उस चातुर्व॑र््य को स्वीकार 
किया था जिसमे आये और अनाय॑ घुल-मिल गए थे, जिसमें हर एक के 
देवता को सम्मान मिला था । उसी के फलस्वरूप समाज में जागृति हुई 
थी। भरत ने 'रस” को काव्य का प्राण मानकर 'साधारणीकरण” को 
स्वीकृत करके कला और काव्य को सबके लिए योल दिया था, उभी का 
परिणाम 'रामायण” बनी जो सबके लिए थी। 

अन्त में हम दो बातें कहते हैं ॥ महाभारत के रचथिताओं मे गजब 
की निष्पक्षता थी। उन्होंने पक्षणात करने के बादजूद अपनी निष्प- 
क्षता को नही खोया और दूसरे, महाभारत के पतत्न एक ओर बहुत ही 
ऊँचे उठते हैं ती दूसरी ओर उनमे बहुत ही कमजोरियाँ भी दिखाई देती 
हैं । कोई भी दूध का घोया पात्र हमें नही मिलता। महाभारत का ही 
कमाल है कि इतने विशाल पैमाने पर इतने विस्तार से यह लिखा गया 
है, किन्तु इसका हर पात्न अपनी अमिट छाप छोड़ जाता है, इसका हर 
पात्र एक बड़ा ऊँचा व्यक्तित्व बनकर सामने आता है। क्या कहूँ मैं इसके 
वर्णनो के बारे में । प्रेम-विरह, युद्ध-शौय, वीभत्स, भयानकता, रौद्गता, 
अदुमुत, और आश्वयंजनक, दया-ममता, वात्सल्य, दात, क्षमा, हास्य, 
करुणा और शान्त--समस्‍्त प्रसंगों मे ऐसे मनोहारी वर्णन मिलते हैं 
कि देखते ही बनता है । इसके अतिरिवत जानकारी के विपय में त्तो यह 
आकाश जैसा विस्तृत है। कालिदास, भारवि औरं माघ और बे ही 
न जाने कितने प्राबीन कवियों से आज तक के कवि इससे प्रेरणा लेते रहे 


है । कक > 
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भारतीय मनीपियों ने इसे पंचमवेद कहकर इसका समुचित सम्मान 
ही किया है । हम कह सकते हैं कि महाभारत मे धर्म लौकिक जीवन 
बनकर उपस्थित हुआ है, जिसमें सबसे बड़ी चीज है मनुष्य की 'मनुष्यता' 
और उत्ती को इतनी अधिक महत्ता देने के कारण महाभार॑त सावंभौन 
और सर्वकालीन 'प्रेरणा' का स्रोत वनकर जीवित रहा है और जीवित 
बना रहेगा | 


मध्यकालीन हिंदी साहित्य और 
भारतीय भक्ति-आन्दोलन 


हिन्दी के आदिकालीन काव्य में हमें दी तरह के फवि पिलते हैं। 
एक वे हैं जो सामंतों के आश्रित थे, वीररस, गौर श्ृंगार रस की ही 
रचनाएँ प्रायः किया करते थे। दूसरे वे सिद्ध कवि थे जो जनता में 
ब्राह्मणवाद के विरुद्ध अपने स्वर उठाया करते थे। इन्हीं सिद्धों की 
बानियों की परम्परा हमे नाथ जोगमियों मे भी मिलती है जो इनके 
उत्तराधिकारी थे । 

दोनों ही साधनाएँ व्यक्तिपरक थी। किन्तु समाज के प्रति एक 
विशेष अबव्राह्मणवादी दृध्टिकोध रखने के कारण, इन लोगों ने एक आंदो- 
लन-सा खड़ा कर दिया था। बौढ़ों का शून्य योगियों में निरंजन था, 
और इस प्रकार शव प्रभाव ने अभावात्मकता को हटा कर उसकी जगह 
भावात्मक दृष्टिकोण की स्थापना की थी, यद्यवि उस पर अपनी ही युग 
की सीमाएँ थीं । 

लगभग १३वीं शती के उत्तरा् से १५वीं शत्ती तक हिन्दी में ही 
नही, भारत में, हमें रामानन्द, कवीर, नामदेव, चेतन्य, नानक भक्त और 
सुधारक दिखाई देते हैं जिन्होंने मनुष्य को जाति-पांति के बस्धनों से दर 
करने की चेष्टा की, जनता में साहस जगाने का प्रयत्व किया । 

१४वीं शताब्दी से १७वी शत्ती तक हमे दूसरे ढंग के भकव दियाई 
देते हैं। ये लोग तुलसीदास और सूरदास की भाँति हमें भारत के प्राचीन 
गौरव के बारे में गाते हुए दिखाई देते हैं। ये लोग वेद की मर्यादा को 
फिर से स्थादित करते हैं ) ये लोग वैष्णव हैं और वैंप्णवों की मातवता- 
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चादी परम्परा भी इनमें प्राप्त होती है। 

१४वी शती से १६वीं शी तक हमें एक और विचारधारा के कवि 
दिखाई देते है जो मुसलमान सूफी हैं। वे निर्गुण ब्रह्म को मानते है, 
व्यक्तिपरक योग साधनाओं का भी उनमे प्रभाव है, किन्तु उनका विशेष 
स्वर 'प्रेम' है और उस प्रेश में हमें प्रायः भवित की ही तीद्रता का 
आस्वादन मिलता है। १७वीं शी के बाद हमें कबीर की परम्परा के 
निर्गृंणिया कवियों का छूटपुट स्वर भी सुनाई देता है, और सगुण कवियों 
का भी, किन्तु साहित्य प्रमुख रूप से दरबारी काव्य में बह जाता है और 
हम देखते हैं कि थुग का रूप ही बदल चुका होता है । 

हिन्दी मे भवितकाल का अध्ययन ५ शताब्दियों का अध्ययन है, और 
इन पाँच शर्तियों का अध्ययन तभी समझ में आ सकता है, जब शाखाओं 
का पता लगाते हुए हम १३वीं से लेकर ईसायूव॑ शवी शत्ती तक के 
विशाल तने को समझ लें और उसके पहले स्पष्ट न दिखाई देने वाली 
घरती के अन्धकार में उतरी हुई और भी पुरानी शक्तियों के इतिहास 
की जड़ों का आभास प्राप्त करें । 

क्रुछ विद्वानों ने भक्ति आन्दोलन का प्रारम्भ जैन और बौद्ध बेद- 
विरोधी आन्दोलनों मे माना है, जीकि ठीक नही है । इसका मूल जैन 
विद्रोह में नही है। यह्‌ एक लम्बा विकास है, जिसे समझे बिना हिन्दी 
का भक्तिकाव्य नहीं समझा जा सकता। विद्वानों ने अभी तक जो भूल 
की है, हम उसे नही दुहरायेंगे क्योंकि भक्ति एक व्यक्तिपरक साधना 
दिखाई देती है, परन्तु वास्तव में वह एक सामाजिक आन्दोलन है। 
जिसने शताब्दियों मे अपना उत्थान क्रिया है । 


भवित का प्रारम्भ और उत्थान 


भकित का अथे है भगवान से लौ लगानता। श्रद्धा और विश्वास 
उसके लिए आवश्यक हैं। परमात्मा की सत्ता स्वीकार न करने पर भवित 
का कोई प्रश्व नही उठता । भक्ति एक प्रचार का पूर्णतादात्म्य है अपने 
उपाध्य से | भारतीय भवित परम्परा में परमात्मा से कई तरह से छी 
जगाई जा सकती है। परमात्मा को स्वामी मानकर अपने को दास के 
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रूप में रखकर उसकी सेवा की जा सकती है। उसे मित्र बनाया सकता 
है। उसे पुरुष मानकर अपने को, पुरुष होते हुए भी, स्तरों ही समझा 
जा सकता है। सखी सम्प्रदाय ऐसा ही था जिसमें एकमात्न पुरुष तो 
परमात्मा को माना जाता था, और वाकी सब आत्माएँ स्त्री-सखी मानी 
जाती थीं। शास्त्रीय विभाजन में भक्ति नौ प्रकार की माती गई है । 
इनमें से प्रत्येक भवत ने क्रिसी एक को अपनाया है । 

जैसे किसी लक्ष्य की ओर ले जाने वाले कई मांगे माने जाते हैं, 
उसी प्रकार भारत मे ज्ञान, भक्ति, कर्म ये तीन प्रकार के योग माने गए 
हैं जो मनुष्य को उसके जीवन की साथ्थंकता प्राप्त कराते हैं। योग का 
अथ॑ है युवत हो जाना। सारी भारतीय साधना प्रायः इन तीनो योगों 
के अन्तर्गेत आ जाती हैं। हम नही जानते कि श्रामेतिहासिक काल में 
क्‍या होता था परन्तु पुराने ग्रन्थ बताते हैं कि ये तीनों योग इतिहात में 
अलग-अलग परिस्थितियों और समयों पर उन्नत और महत्त्वपूर्ण हुए 
हैं, बल्कि कहना चाहिए कि ये तीन धाराएँ हैं जी इस भारत भूमि पर 
बहुती आ रही है, कभी किसी का फैलाव दियाई देता है, कभी किसी 
का; भक्त का भी इतिहास में ऐसा ही कार्य रहा है । 

सामबैद में मारद प्रणीत गानों मे हमें भक्ति के बीज मिलते हैं। 
नारद का, भक्ति-परिवार में आगे चलकर धुराणों ने बहुत बड़ा स्थान 
बनाया है । कालान्तर में तो मारद के भक्त सूत्न भी प्राप्त होते है। उप- 
निपद्‌ साहित्य में वृहदारण्यक में हमें आत्मा और परमात्मा की प्रीति' 
के संबंध में भक्ति की कुछ अंकुरित अवस्था मिलती है। किन्तु भवित, 
जैसी कि वह अब तक विकसित हुई है, आगे स्पष्ट रूप में सबसे पहले 
हमें माहुभारत में दिखाई देती है | विष्णु, शिव और देवी के सम्बन्ध में 
ही भक्ति का उल्लेख किया गया है। वेदिक देवताओं और ब्रह्म 5ए- 
निपदीय का जब इतिहास में प्रभाव कम पड ग्रया तभी हमे भक्ति पर 
जोर मिलता है । क्या यह विचारणीय नही है कि भतित का विक्रास 
समाज की एक विशेष अवस्था में भारत में हुए ? भकित का विकास, 
कब होता है ? अब हम इसी पर विचार करेंगे। 
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कात्तिकेय के साथ मोर है, मातृकाएँ है। गोरी के अनेक रूप हैं, चामुण्डा, 
चण्डी, घोरा, छिन्नमस्ता इत्यादि और प्रत्येक के साथ अपने-अपने पच्चु 
है, नौकर है। शिव के परिवार में गणेश सबसे बाद में मिल्ला हैं, वह 
गजमस्तक है, उसका भी बाहन चूहा है। स्पष्ट ही यहाँ हमें शत्तु टॉटेम 
साथ-साथ दिखाई देते है। शिव बडा दार्शनिक भी है, योगी भी है, और 
फिर वह केवल लिंग ही है। वह निरन्तर लोक का कल्याण करने को 
घूमा करता है। कोई भी उसकी उपासना कर सकता है। उसके पत्थर 
लिंग पर पानी और वेलपत्न चढा देना काफी है । बेद का ज्ञाता ब्राह्मण भी 
उसकी पूजा करता है और किरात-चाण्डाल भी उसकी पूजा करते हैं। 

विष्णु, जिसे सूर्य भी माना गया है, उसकी स्त्री श्री भी कामदेव से 
सम्बन्धित है । उसकी एक विप्वकूसेना है, उसके सेवक नाग और गरुड़ 
परस्पर शत्रु होकर भी मित्र हैं। विष्णु की विशेषता है, कि वह बार- 
बार धृथ्वी पर धर्म की विजय के लिए अवतार लिया करता है, वह लोक 
का पालन फरता है। वेद के देवता उसके चाकर हैं, स्व्रयं ब्रह्म उसके 
पेट के कमलनाल से निकलकर वेद बोलता है । ब्राह्मण विष्णु की पूजा 
करता है, क्योंकि विष्णु वेद-रक्षक है, परन्तु वेद गुण उसी के गाता है । 
विष्णु की पूजा बहुत कठिन है, परन्तु सबको विष्णु-पूजा, विष्णु-चर्चा 
करने का समान अधिकार है, शूद्र, चाण्डाल भी विप्णु के भक्त आस नी 
से बन सकते है । 

यहां मैं विस्तार से इसकी व्याख्या नहीं करूँगा कि अनेक आर्य और 
अनार जातियों के विश्वास, टॉटेम, दर्शन और देवताओं की अन्तर्भुक्ति 
से शिव और विष्णु के परिवार बन गए थे, यहाँ केवल इतना ही कहना 
काफी है कि भवित के आधार वे देवता हैं जो सवके लिए समान रूप से 
खुल हुए हैं। वे देवता पहले न इतने महत्त्ववृर्ण थे, न इतने सौम्य, जितने 
बाद में दिखाई देते हैं। जिस समय इनके प्रति भयजनक आश्या की जगह 
भकिति-भाव दिखाई पडता है, उस समय से मानव की उदात्त कल्पना का 
रूप धारण करके हमारे सामने लाये जाते हैं। शिव अन्त मे बहुत ही दयालु 
बना दिए जाते हैं और विष्णु के रूप मे स्वय सौन्दर्य और आनन्द के ही 
प्रतीक बन जाते हैं।...._ 
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की की समाज के विवेचन 
त्रिय थायों हें, ब / और विष्णु की का 
नही थी; ३ हा उपनिषदीय ते ग बातें करते थे किन्तु उप- 
निपदीय: पाक्ष्य और विद्यगें दर सः $ मात्रा गया । महाभारत 
'ैय प्रंचराम उल्ले यह अमाणित चन्‍्य भूभागों 
और जातियों | “हे देवता अपनी शक्ति और रहे 
दि हम हि “माया को देखे लो पता है कि पहले भारत 
म कई अनाय॑ 2 जिनमे एक शिशन देवता या; थे इच्र, 
गम, वरुण आदि थे वे उग के अत्तिम समय मे 
जब आयों के अनायों और गायों के 3रोहित वयों के 
ले + भरे गे) विश्वात वेद पे लेना उनकर घुसे, तथ 
गहाव दरों हे सैवकी कर. । को स्यी। किन्तु उप. 
निपद काल में हलक भच गयी । नि लिया कया कि नय, 
विराह्‌ हम था जो ? पैवेव्थापी था सकसे 
इसी काल मे हैम बह भ) देखते है ($; तैह्मण और अव्विय, जो पहले 
विद्यट हो के मु कर 4 से निकले मारे 2 अपना पुरावा 
थे यो वे और बह वहा का ओदन' ब्याति भोजन माता गया 
और बह स्वीकार ड्न्यिः गया कि. भत्पा सबमे बुक! » धरममर धी 
का करके तक नि तियों मे >अत्रिय-वैशय: रे के शरीर 
फतह गत स्वत + 
जप: के 
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स्वामी दास पर अत्याचार करेगा तो अन्त में निम्न वर्ण में जन्म लेगा । 
हम देखते है कि पुनर्जन्म भी एक समय उच्चवर्णों के अत्याचारों को 
रोकने वाली भावना थी। क्षत्निय कपिल ने ईश्वर की सत्ता को मानने 
से इनकार कर दिया था । उसके बाद क्षत्रिय और वैश्यो के जैन आंदो- 
लन ने परमात्मा को बिल्कुल ही अलग कर दिया था ॥ क्षत्ियों के बौद्ध 
आन्दोलन ने आत्मा को भी अस्वीकार कर दिया था। वह लोकायत 
धर्म वहा गया, क्प्रोंकि लोक ने उमर विद्रोह को स्व्रीकार किया। किस्तु 
केवल जड़ भौतिकवाद से समाज की किसी भी समस्या का हल नही 
निकलता था। उस समय आस्तिक यात्री वेद को प्रमाण मानने वाले 
दर्शनों का महत्त्व वढा । अनीश्रनादी सांख्य अन्त में वेदान्त की घारा 
में डूब गया । भारत ईश्वर की ओर लौट भाया क्योकि समाज को एक 
आधार की आवश्यकता थी । उसके रूप भे मनुप्य की समस्त उदात्त 
कृतियाँ जीवित रह सकती थी । उसी का रूप विष्णु और शिव ने पाया 
और इस पूरे ऐतिहासिक दौर में इन दोनो देवताओं के आधार को लेकर 
समाज में जो आन्दोलन चला, वही भक्ति आन्दोलन का प्रारम्भ था । 
पुराने ग्रन्थ हमें अधिक नही परन्तु इतना बताते हैं कि-- 

१. महाभारत काल माँ एकतंत्न व्यवस्था का प्राधान्य था, क्षत्रिय 
राजा थे, आर्यों के अतिरिवत कई अनाय॑ जातियाँ थी, शूद्र और दास 
होते थे, जिन्हें सम्पत्ति रखने का हक नही था। वंश्य महाभारत में पहले 
तो इतना नौचा कहा गया है क्वि उसको भी सम्पत्ति रखने का अधिकार 
नही है, किन्तु वाद में जाजलि इत्यादि के प्रसम में वैश्य की बहुत प्रशंसा 
की णयी है। महाभारत में हमें ग्राम सभ्यता मिलती है| 

२. बुद्ध काल में हमें गणतन्त्र भी मिलता है, क्षत्रिय ही वहाँ शासक 
हैं, अन्यत् एकतन्त्र है, परन्तु वहाँ क्षत्रियों का एकाधिकार नहीं है। 
चाणक्य के सप्तय भें ननद राजा शूद्र मिलता है। अब प्राचीन असुर, 
दानव, आदि जातियाँ नहीं मिलती । नाग भी मिलते हैं तो वे या तो 
ब्राह्मण कहलाते हैं, या क्षत्निय या शूद्र । वैश्यों के पास अपार सम्पत्ति 
ह । नदियां का व्यापार बडा फेला हुआ है। ग्राम सभ्यता पर मागरिक 
सभ्यता हावी मिलती है । चाणक्य के समय इस मर्यादा का कि ब्राह्मण वा 


आ प्िः 
है कि ह्त्यि सबके डिए है, क्योकि मैनुष्य मुनत: पैमाने है | 
में कह ते है गये सवा के सदय का 
पन-आन्दोचन जित्तने उानकीय मुल्यों को अधिक-से-अधिक पश्रय दिया, 
था 


पत्त-प्या क्लै घोरे-करे होने ब्ले जेसत से जो अति 
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आई उसने महाभारत के “भाग्यवाद' पर रामायण के 'पौदप! को स्थान 
दिया । सिकन्दर यवन से लेकर स्रिखिल हुण तक के आक्रमण के युग मे 
भक्ति आन्दोलन की ही गत्यात्मक शवित थी जिसके माध्यम से विभिन्न 
विदेशी जातियो को भारत पचा गया। भक्ति की सामाजिक आवश्यकता 
इतनी बड़ी थी कि,अनीश्वरवादी हीनयान-बौद्ध सम्प्रदाय को भी सामंती 
व्यवस्था के अनुकूल महायान मे बदलना पडा और भवित्न के आधार को 
पकड़ना पड़ा । जब तक विदेशियों के आक्रमण होते रहे, और भारतीय 
व्यापार विदेश्ञों में फैला रद्दा, तब तक यहाँ का सामस्त बर्य भी प्रयति- 
शील रहा और भारत भी वार-वार राजनीतिक एकता की ओर अग्रसर 
होता रहा । 

लेकिन हर्षवर्द्धन के वाद भारतीय व्यापार को उत्तर-पर््चिम में 
तुर्कों और अरबों ने छीन लिया । समुद्री व्यापार अरबों के हाथ में चला 
गमा, भारतीय उपज अपने-अपने प्रदेश में रमने-खपने लग गयी। राज- 
नीतिक एकता की आवश्यकता चली गयी क्योकि उसका आर्थिक आधार 
नही रहा और सामन्तवगगं विषम भार बनकर जनता पर बैठ गया क्योकि 
लगभग ४०० या ५०० वर्षों तक यहाँ कोई विदेशी आक्रमण नहीं हुआ 
भौर सामंत का रक्षक स्वरूप भी अपना महत्त्व यो बंठा । ध 

यही बह समय था जब दक्षिण भारत में वैष्णव आलवार और शेव 
आद्यार अपना सिर उठा रहे थे और एक बार फिर श्रीमदृभागवत क्के 
माध्यम से भविति पर जोर देकर कुचली हुई जनता का साथ देने वाले 
भान्दोलन चल रहे थे। आलवार चमार भी थे, दरिद्र भी थे | नी्न 
गरोबो की पेट की भूख मिटाने को डाकू तक हो गया था| यही वह 
समय था जब सामंती जीवन में कोई गतिशीलता नहीं थी । मनुष्य योग 
और व्यक्तिपरक चमत्कारों से डूब रहा था। यौत जीवत में घोर कामु- 
फता भर गई थी ) निम्न जातियाँ, जो वेद को नही मानती थीं, विद्रोह 
कर रही थी। बौद्ध वद्धयान में डूबकर संयोग को ही थोचन की सार्यकता 
मात्र बंठे थे। उस समय भक्त ने ही भारत को एक बार फिर जीवत- 
शक्ति दी थी और इसो यूप का विवेचन हिन्दी के भक्तिकालीत जीवन 
की पृष्ठभूमि है । 


अध्यकालीन हिंदी साहित्य और भकिति-आन्दोलड श्श्छ 


ने ईसाईमत, ने इस्लाम भवित-आानदोलन तो इसके किसी पी 
सम्बन्ध मे भारत में पुराना है। भवित-आन्दोलन मादवतावादी भान्दोलन 
है, जिसने वेदिक युग के समाज की संकीर्णता को समाप्त किया, किसने 
भयानक देवताओं की ऊगह सुन्दर देवताओं का सूजन किया, जिसने 
आय और अनाय॑ जातियों का भेद मिटाया, जिसने परसात्मा के रूप में 
मनुष्य के सर्वश्रेप्ध गुणों और उदात्तत्म रूप की च्याध्या की, जिएने वाद 
के युग में प्रीक से लेकर विदेशी हूणो तक को भारतीय समाज में 
अतम'कत कर लिया, जिसते सामत्तीय समाज की णाततिहीनता में जनता 
को उच्च वर्णों की मार से वाया । 


हिन्दी में भक्ति काल ' 


इसी भवित आन्दोलन ने तस्तों और वोद्धीं के 'यौनवाद” को राधा- 
कृष्ण के रूप में पवित्न बनाया, इसी ने (अरबों के आक्रमण से शंकित 
ब्राह्मणवादी शंकर ने जब उत्तर से दक्षिण तक भारत के लोगों को एकत्र 
किया तब), उस एकता की स्थिर करने की सामर्थ के रूप में _रामानुज 
के विशिष्टाईत का रूप ग्रहण करके संकुचित जाति प्रथा का विनाश 
किया। रामानुज ने चमारों को मन्दिर में प्रवेश कराया, मुह्लिम जातियों 
को भविति का अधिकार दिया' और भक्त के नाम पर, लोगों की 
जातियों को 'शुद्ध/ किया भा । इतिहासज्ञ कहंते हैं कि गजनी के महमुद 
के समय में सेवक पाल मे जिस “शुद्धि! का आधार लेगा चाह था, वह 
भो धर्मंशास्तों के वैष्णव प्रभाव के अन्तर्गत पाई जाती है । यह था भारत 
का वह चित्र शिस समय तुर्कों ने भारत पर भमानक हमला किया और 
गहीँ के समाज की जड़ों को हिला दिया। 

» आमनी से लेकर गौरी तक के आक्रमण बंदाते हैं कि राजमंतिक 
एकता की भावना भारत में मोजूद थो।. जय॒पाल से लेकर पृथ्वीराज 
चौहान तक ने सामंतों का संगंठव किया था । किन्तु आऑधिक एकता का 
आधार न होने के कारण, सामृंद कभी. भो, मिल नहीं सके और विदेशी 





१. जिसका पर्याम दक्षिण का तुछुकनाञ्चार' है 


के 
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जीतते ही चले गये। विदेशियों को तीन वर्गों में वाँटा जा सकता है 
मुस्लिम शासक वर्ग जिसमे सामंती शक्ति थी, मुस्लिम पुरोहित वर्ग 
जिममे धर्म के ठेकेद।र थे । तीसरा वर्ग सेना का था, शिसमें मुसलमान 
भी थे, और गुर-मुस्लिम कवायली भी थे जो केवल लूट के लिए पागल 
थे। इन तीनों वर्गों को जब तक हम भारत में अलगन्‍अलग करके नहीं 
देखेंगे हम कभी भक्ति-काल को नहीं समझ सकेगे। भक्तिकाल को हस 
तीन भागों में बाँट सकते हैं । 

१. ११वीं शी के अन्त से १५वी शत्ती तक; यह तुकों के आक्रमण 
का समय है। इस समय में मुसलमान शासक भारत में जम गये | ब्राह्मणवाद 
के अत्याचार से शोपित अनेक जातियाँ--(शाक्त और बेद विरोधी शेव 
तथा बौद्ध) इस्लाम की गोद में चली गयीं । इस्लाम के नाम पर इस पूरे युग 
मेंमुस्लिम पुरोहित वर्ग और मुस्लिम शासक वर्ग ने एकता करके अपने 
तीसरे वर्ग को लूटसे पामाल रखा। शासक वर्ग पुरोहित वे पर इतना निभेर 
था कि खलीफा से खिताव माँगता था, _ खलीफा को रिश्वत देकर पद 
खरीदता था, राज्य की आधिक व्यवस्था का भाधघार लूट और जिया था, 
जिसकी राजनीति का रूप था जेहाद। भारतीय जनता पर भीषण 
अत्याचार किये गये। भारतीय सामंत वर्ग निरन्तर युद्ध करता रहा । 
कुचला जाता रहा | इस युग में निगु ण संप्रदायों के कवि हुए । 

२. इन दोनों यूगों में सूफो कवि हुए जिन्होंने पहले इस्लाम की पौरो- 
हि'य कट्टरता और सामंती धनलोलुपता और विलास-तृष्णा का विरोध 
किया (जायसी) और बाद मे वे पौरोहित्य कट्टस्ता के हाथों से परास्त 
हो गये । (उस्मान) 7 , कर है हु 

३. १७वीं शी के बाद हमें भारत में जातीयताओं का उत्पाद 
और विदेशी थूरोपीय लोगों का आगमन दिखायी देता है। और हिन्दू 
और मुस्लिम सामंत प्रायः मिल गये से लगते हैं, अपने स्वार्थों के लिए 

वे झगड़ते हैं और क्रम से ब्राह्मणवाद और मुल्लायाद का अपने लिए 
प्रयोग करते हैं । हे न मा 

यह है वह विभाजन जिसमें हम हिन्दी के भक्त कवियों की अब- 
स्थिति पाते है । ः ट पं ९ 


नाप 


(३ कल के 5 

संतों द्वारा जनजागृति का अभियान , ; ८ नर के. 

मुहम्मद गौरी के बाद कुतुबुद्दीव ऐवक ने ज्ञासन डिया गुलाम वश 
के बाद बिल्जी सैस्यवाद का प्रमुत्व हुआ जिसने सोरे भारक्तयते-लूट, 
कुचला और हिन्दू जनता को भीषण कर के वोझ से दंवों दिया .जमती 
बहुत दरिद्र हो गयी, कोई नागरिक स्वतन्त्रता नही रही । उन्हें कला के 
क्षेत्र में भी स्वतन्तता नही थी । तुगलकवंश के शासन ग्रहण पर यद्यपि हमें 
मुस्लिम शासक वर्ग और मुस्लिम पुरोहित वर्ग की टक्कर मुहम्मद 
तुगलक के समथ में दियायी देती है, किन्तु जहां तक हिन्दू-प्रजा का 
सवाल या, मुहम्मद तुगलक बड़ा भारी अत्याचारी था। उसने अकाल में 
भीषण कर लगाकर दुआव के भूले किसानों को खुली वगावत करने को 
मजबूर कर दिया और फिर बुरी तरह कुचला । उसका उत्तराधिकारी 
फीरोज पुस्लिम पुरोहित बर्य के हाथों में खेल गया और उसमे प्रजा पर 
काफी अत्याचार किये। तुमलक के उत्तराधिकारी लोदी हुए जो अत्या- 
चार और लूट में अपने पूर्व्वत्तियों से पीछे नही थे | यही निर्गुण कवियों 
का समय है जो प्रायः विजेता लुटेरे वावर मुगल तक चलता है । 

इस युग में एक ओर भारतीय जनता का समूह ब्राह्मणों के जाति- 
बाद से पीड़ित था, दूसरी ओर विदेशियों की नीति से | जातिवाद केवल 
छुआछूत नही था, बह आ्थिक ऊंच-नीच और शोषण पर कायम था । 
वेद विरोधी जातियाँ इस्लाम के अंक मे चली जा रही थी। जातिप्रथा 
का विरोध करने वाली योगी सम्प्रदाम की शवितयाँ व्यवितपरक और 
चमत्कारपरक होकर अव स्वयं महेशगिरी में डूब चली थी और आडम्बर 
भात्त उनके सामने का कार्यक्रम बने चुका था । 

इसी समय दक्षिण भारत का जातिप्रयां विरोधी वैष्णव प्रभाव 
रामानन्द के स्वर में उत्तर भारत में गूंजने लगा। चेंतन्य ने वंगाल में 
कृष्ण का नाम मुसलमानों के लिये भी खोल दिया । चंतन्य के मुसलमान 
शिप्य खुदा था अल्ताह न कह कर हरि कहा करते थे, मानो वे विदेशी 
प्रभाव से अपनी भाषा और संस्कृति को बदलना नहीं चाहते थे । चैतन्य 
ने शासक-वर्ग से सक्रिय विरोध करके सुल्तान के पिदृदुओ को अपना 
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पिष्य बनाया था । 
महाराष्ट्र में नामदेव उठ खड़ा हुआ, जिसने ज्ञानेश्वर की भक्ति का 
पक्ष पकड़ा और तम्राम निजी जातियों के इस उत्थान से एक नई लहर 
फल गयी । नामदेव ने विध्वस्त ओर पराजित पंजाव में दौरा किया और 
जनबल एकत्र करके मंदिरों के विनाश के युग में, विदेशी शासक और 
पुरोहित वर्गों को चुनौती देकर मन्दिर तक बनवा दिये । भक्त के इस 
आन्दीलन में राजकुल की मीराबाई ने स्त्रियों के बंधन तोड़ दिये। 
सामस्त पापा ने भ्रजा के कल्याण के लिए अपना सब कुछ लुटा दिया। 
(सना) नाई और (रैदास) चमार एक ओर हिन्दुओं के जाँत-पाँत 
तोइने लगे | मानों भारत का निम्न और शोधित वर्ग इस्लाम के लुटेरे 
रूप से टफ्कर लैने को खड़ा हो गया था, जिसका घर और वाहरके शोषण 
से कोई भी सम्बन्ध नहीं था । 
और तब उठा कबीर, मध्ययुग का प्रचण्ड नेता, जिसको लोदी शाह 

सिकन्दर ने हाथीं से कुचलवा देना चाहा, परस्तु उच्चवर्गीय मुस्लिम 
शासकीय पारस्परिक फूट और सत्ता के संघर्ष तथा जनता के बिद्वीह के 
कारण वह अपना दुष्कर्म पूरा नहीं कर सका । कवीर ने योगियों के परि- 
चार-विरोध से सघप किया, पण्डितों के शोषण भौर छुआएूत को तोड़ा, 
शासक मुस्लिम का दमन उखाड़ने की चेप्टा की, मुस्लिम पुरोद्दधित-वर्गं 
की लोस-लूट की भावना को जनता में खोला, महन्थों के आडम्बरों को 
चुनौती दी, साधुओं का पराया माल उड़ाना बुरा बताया, ग्ूहहु्य बनकर 
हाथ से. कमाकर खाने को ही सर्वेश्रेष्ठ बताया और भारतीय संस्कृति से 
प्रेम करने का नाश लगाया । उसने विदेशियों की अच्छी बातों को स्वी- 
कार किया, अन्ध-विश्वास से लड़ा, उसने हिन्दू और मुस्लिम जनता को 
हिन्दू और मुस्लिम उच्च धर्मों से अलग देखा। भक्त के माध्यम से 
उसने ईएवर को जनता के पास पहुँचाया, और जब उच्चवर्गे हत्या, रत: 
पांत, लूट, ईर्ष्या और पाप में डूबे हुए थे, जन समाज को प्रेम का सन्देश 
दिया। कबीर अपने वक्त सस्यता के शासत केन्द्र मकझा तक हो आया 
था। उसके परवर्त्ती नावक ने भी मक्का की यात्रा की। और नानक ने 
दिन्दू और मुस्लिम जनता की एकता करने की चेप्टा की। उसने उच्च- 
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चर्गों के लोभ, ह॒त्याकाण्डों को पाप कहा और जनता की रक्षा करने के 
लिए संगठन का प्रारंभ किया। 


“राजनीतिक परिवतेन 


ऐमा लगता था मानो नेतृत्व शव जनता के हाथ मे चला गया था । 
जनता तेजी से कौशिश कर रही थी कि पडितों और मुल्लाओं, मुस्लिम 
और हिन्दू सामन्‍्तों की शक्ति निर्वंल हो जायेगी और जनता उन मान« 
बीय मूल्यों को प्रतिप्ठापित करने की चेष्टा करने लगी,जो दोनों धर्मों में 
मानव-हित को ही सर्वेश्रेष्ठ कहते थे। किन्तु जन-विद्रोह का स्वर राज- 
मैतिस परिस्थिति बदलने के कारण बदल गया । यहाँ यह याद रखना 
आवश्यक है कि राजनैतिक परिस्थिति का वदनना आ्थिक परिस्थिति 
मे मूल उत्पादनों के साधनों का बदलना नहीं था। अतः वह ऊपरी 
"परिवर्तन था । 
ब)बर मुगल ने सत्ता हासिल की । मुगल शासको ने भारत में राज्य 
कायम किया, मुस्लिम पुरोहितवर्ग की सहायता से नहीं, तलवार के बल 
पर, हिन्द सामस्तों की पारस्परिक स्पर्धा का लाभ उठाकर इन्होने हिन्दू 
सामस्तों को मित्रता में वाँधवा शुरू किया । इन शताब्दियों में काफी अंश 
तक विदेशी और देशी मुसलमान अपने को इसी देश का रहते वाला 
मानते लगे थे । अकवर ने जब शक्ति ग्रहण की तब उसने सूरवंश मे जो 
मुह्लिम पुरोहित-बर्गे का प्रभुत्व था उसे तो घटाया ही, वह स्वयं मुस्लिम 
'पुरोहित-वर्ग का शत्रु था। उसने इस्लाम-धर्मं वी बागडोर जबरन अपने 
हाथ में ले ली। उसते भारतीय जनता और हिन्दू शासकवर्भ में फूट 
डाली, सामन्तवर्ग को अपनी ओर मिलाया । उसने फारसी जँसी विदेशी 
भाषा को राजकाज की भाषा बनाकर शासकों और शापितों के बीच न 
केवल खाई डाली, वरन्‌ भारतीय संस्कृति पर विदेशी संस्कृति की लादा | 
हमें याद रपना चाहिए कि सिक्‍कों परसे भा रतीय नक्शा और लक्ष्मी 
की शकल को उड़ा देने का जी काम गौरी और खिलजी जैसे मुस्लिम 
थुरोहित-वर्ग के साथी शाप्तक नही कर पाये थे, वह अकवर ने कर 
ददिद्याया | उसने जनता पर से जजिया वर हटाया, किन्तु इतने अधिक 
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अन्य कर लगा दिये कि बाद में साम्राज्यवादी बोझ के भार से जजंर और 
विद्रोहोन्मुख जनता पर से औरंगजेव जँसे मुस्लिम पुरोहित-बग्ग के साथी 
शासक को भी ५७ करों को जनता पर से हटाना पडा । अकबर ने हिन्द 
और मुस्लिम सामन्तों की जागीर प्रथा को तबादलेनुमा नौकरी बनाकर 
साम्राज्य सत्ता में बादशाह की शक्ति को सर्वोपरि बना दिया । उसके 
समय मे तुलसीदाप्त के शब्दों में-- 
«जनता की हालत अकालों से बदतर हो गयी थी। किसान की बेती 
नही थी, वतिक की वनिज नही थी, नौकर की चाकरी नही थी। मूपाल 
यानी राजा पराधीन और कायर हो गये थे । कलिगुग अपने पूरे जोम 
प्र था। 

अकबर ने भारतीय कलाकारों की बची-खुची श्रेणियों और पंचायतों 
को तोड़कर उन्हें ईरानी और तूरानी व्यापारियों के मातहत करके 
मुताफे से बंघित ऋरके गरीव कर दिया । अवश्य ही शामन के सुभीते के 
लिए उससे धर्म वी स्वतस्त्वता दी | मथुरा के पठान और धम्मन्धि शासक 
को हटाकर उसने यल्लभाचार्य को मित्र बनाया। उसने मुह्लिम पुरोहित 
बर्ग की भडकाई यूसुफजाई अग्नि से मुकाबला किया। 

ऐसी परिस्थिति मे भक्ति में जन-विद्रोही नेतृत्व समाप्त हो गया। 
ब्राह्मणवाद ने फिर वैष्णव सहुलियतों के आधार पर प्राचीन भारतीय 
गौरव को जगाया । सूरदास और कुंभनदास आदि ने वेद विहित प्रेम का 
पंथ पकड़ा और शून्यवादी, जाति-विरोधी निर्गुणियों पर जबर्दस्त चोट 
की । तुलसीदास ने फिर रामराज्य का 'यूठोपिया खड़ा किया और 
बडे कायदे से भक्ति को दरवारी सामन्‍्ती रूप देकर मुगल बेभव वेष्णव 
और शोषण के विरुद्ध भारतीय जनता को रामराज्य पा आदर्श और सुख 
दिखाकर विदेशी सस्कृति के विरुद्ध उभाडा | तुलसी ने जहाँ इस्लामी 
शासकों का विरोध किया यही वैष्णव प्रभाव के कारण कट्टर ब्राह्मणों का 
भी विरोध किया । और भारतीय संस्कृति से प्रेम न करने वाले पराधीत 
स्वार्थी हिन्दू सामन्‍्तों का भी विरोध किया । 

किन्तु तुलसी का मुख्य ध्येय वेद मार्ग की स्थापना करना था। उसने 
उप्त समय तक की प्रचलित ट्विन्दी को संस्कृत से भर कर जेनता को 
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पुरानी मंस्कृ(त वी विर्सत दे दी और इस प्रगगर अनजाने ही हि काम 
हो गये । तुलमी के मानस रत समय वही है जब ऐतिहासिक फरिश्ता 
ईरानी संस्कृति और उच्चवर्गीय मुस्लिम स्वार्यों की रक्षा करता हुआ 
आारत वा ऐसा इतिह!स लिए चुका या जिसमें यह दिखाया गया था कवि 
भारत दस्ताम के पहले ही ईरान या दास था। 

तु-सी के काव्य का परिणाम यह हुआ कि उच्च हिन्दू सामन्‍्तों का 
भय मिट गश क्योकि निम्न जावियों का विद्रोह तुलसी ने विदेशी 
साझ्ाग्य के विस्द्ध मोड़ दिया और उच्च हिन्दू सामन्‍्त एक ओर यदि 
विसाग में डूब गये तो दूसरी ओर भसिक्य, मराठा आदि जातियों वा 
वियाम हुआ | निर्गुण सम्प्रदायो केः उत्पान ने जिस मानववादी विकास 
बीोनीव ड।ली थी और जो महाराष्ट्र और पंजात्र में उठी पी,वह साम्राज्य 
के शोषण के विदद्ध लव फोजी त्ताकतो वे रूप मे उठ खड़ी हुई और 
भपनत रामदास का सोकरक्षझ राम और गोविन्दसिह की दुर्गा ने विर्गुण 
के बोप में भी स्थान बना लिया। ये दोनों सम्प्रदाय जाति-प्रषा के विरोधी 
थे और उनदोने मशस्त्र दिद्रोहों को जन्म दिया । 


मंवित बा व्यक्तिपू रक स्वरूप 


डिल्तु हिस्दी भतित्र माब्य इस युग में प्रमुद्ध नहीं रहा । भक्त का 
मानयथादी स्वर अब उच्च वर्षीय नेतृत्व के कारण बदल गया था और 
भविद्त सापाजझिद मे रहपए व्यवितपरक साधना हो गई । भवित का 
पैप्पय मानवदादों स्वर परवर्तो काल में बंगाल के विद्रोही अह्यचारियों 
भे और भारतोय मप्यवर्गीय के उत्थान के साथ गांधी की अधहिसावादी 
देततना, जावि-दया विरोधी भावना वनऋर उठा] 
एस प्रताश श्म टेयते हैं कि हिन्दों में भक्ति काव्य जनता और 
उष्णवर्शीद आन्दोलन या प्रतीक है । 
रे पहसे रूप मे यह जनता बा विद्रोह था, परवत्तों रूप में यहू उच्च- 
पर्योँ शा जनता शो सहूलियतें देरर संगठन करने का आन्दोसन था। 
ऋषपने ऋग्तिम रूप में यह संगठनारम ए विद्रोह ब: रूप में प्रकट हुआ और 
बगजोदादा स्यविररक साधना में शूद गया । इतिहास के विद्वार्पी बो 
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यह देखना आवश्यवः है कि कवीर की परम्परा यारी साहब, बुल्लासाहब, 
दरिया साहब आदि के रूप में चलती रही, रिन्तु निर्रृण विद्रोह का नेतृत्व 
प्रायः उच्चवर्गीय और वर्ग-सवार्थों और महन्तगिरी में पलकर जनता से 
अलग होकर मुस्लिम और ग्राह्मण पुरहितवर्ग की भांति ही तीसरा पुरो- 
हित पर्म बन चुका था, जो जनता के विद्रोह का स्वर खोौकर व्यक्ति- 
परक साधना का ही प्रतीक घन गया। 

बेदिक युग के बाद जिस विचारधारा ने आर्य और अनाय॑ का भेद 
मिटाकर समस्त जातियों के लोगों को वर्णों यानी पेशों के हिसाब से 
बाँटा, और पहले जो ब्राह्मण, क्षद्विय, वैश्य और शूद्र का विभाजन केवल 
आया में था, उरो वृहृत्तर समाज पर लागू करके, विभिन्‍न देवताओं के 
प्रति सहिष्णुता का भात्र जाग्रत करके मानवतावाद का स्वर भ्रुंजाया वह 
शेव-बेप्णव भवित फा उदय था। उसके बाद का सारा भारतीय इतिहास 
तीब भागे से प्रमुघत्तया बांदा जा सकता है । 

चाणवय से हपेंवर्द्धन तर हिल्दू शासकोका सासनकाल, हप॑ से 
पृथ्वीराज तक गतिरोधकाल, पृथ्वीराज चौहान से १६५७ तक मुस्लिम 
शासकों का शासनव्ाल । 

इन तीनों युगों मे उत्पादन के साधन भारत में अपरिवर्तित रहे, 
केवल परिवतंग बाह्य परिस्थितियों मे था । भारतीम व्यापार के विकास 
से मेल था जाने के कारण चाणक्य से हप॑ तक भारतीय सामस्त-बर्ग विदे- 
शियों से रक्षा करने के कारण निरन्तर प्रगतिशीत पहा । यह बहुत बडे 
मार्क की बात है कि भारतीय सामन्तों में से शायद किसी एक-दो ने ही 
विदेशियों को जाकर जीतने की चेप्टा की। वे परस्पर लडते थे, परन्तु 
बैंसे उनका काम स्व॒रक्षणात्मक ही रहा । इस युग में भक्ति ने ही मानव- 
बादी विधारधारा से देश को जायरूर रा। क्षत्ियों से इन्द्र के कारण 
पुरोहित वर्ग (ब्राह्मण) जनता से मिलकर चला और भक्ति की शक्ति 
व्यापक बनी रही। ब्राह्मण वर्ग को किसी विदेशी पुरोहित वर्ग से टबंकर 
का सामना भी नही करना पड़ा । जो आया समरपंण कर गया । 

किल्तु गतिरोध काल मे सामन्‍्त और ब्राह्मण वर्ग वोझ बन गया। 
उत्त समय जनता ने विद्रोह किया ओर विरोधी स्वर उठाया । सामन्त 


भरी कृल्शा 
अध्यकालीन हिंदी साहित्य और 80 ४ 2/%50 ॥। ११४ 


४६ 
28 हा जन मय कादमर 

वर्ग कुचलने में लगा, किन्तु क्राह्मण “जे एक्ट र-जह जनता हि ह 

किया, ब्राह्मणों में चैंप्णव परम्परा ने जनता की- ओर भी अपना स्वर 


कि ] औ बा प्र. १०९७०० बज कि धो 
मिलाया । इसके वाद मुस्लिम शासक व देवी हुओं। पलट 
विदेशी पुरोहित वर्ग (मुल्ला) से की ०२32: :0 72 व: कु 

सांस्कृतिक रुप थे । इस्लाम ने रानी “सेंस्कति+-ेम २5९० 
8 पृद्य ्रंशाम इकट्ठा कर लिया था । ४ बेद-विरोधी लोग 
इस्सामी शासकों से मिल गये । ब्राह्मण अपने बचाव में इतना घबड़ा गया 
कि उसका जन-मम्ग्क टूट गया। उसके बोझ से दबी जनता कराह > 
उठी । उम्र समय जनता के नेता उछे जिन्होंने हर प्रकार के शोपकों की 
तिरदा की। किन्तु संस्कृति उच्च वेर्गों की ही नहीं, जनता फी भी होती 
है। मध्यणाल में हिन्दू का अर्थ प्रजा था, मुसलमान का राजा । उस 
समय फिर ब्राह्मणवाद ने भक्ति की आड़ में सिर उठाया और संगुण 
कवियों ने हये ब्राह्मण वाद की स्थापना की । 

हिन्दी का भव्ति-काव्य इन दो विद्वोहों की कहानी है । पहले का 
नेतृत्व जनता के हाथ मे था, दूसरे का नेतृत्व पुरोहित वर्ग के हामियों के । 
हर हालत में भवित आन्दोलन मानववादी विचारों का विद्रोही रवर था, 
वह सामूहिक आन्दोछव था जिसने परिस्थितियों के अनुकूल अपने 
विरोधी को पह्चानकर उसके विरुद्ध स्वर उठाया,कभों सामन्‍्त के विरुद्ध, 
कभी पुरोहित वर्ग के विद और कभी विदेशी शासक के विरुद्ध । हिन्दी 
का भव्िति-काब्य एक लम्बी मानववादी परम्परा के विद्रोही स्वर का 
चरण है, उसमे इमोलिए अलग करके देखने पर लगता है कि वह इस्लाम 
का प्रभाव था । वस्टुतः वह जनता के संघर्ष की कथा है। भारत्त में तो 
इस्लाम के म,नववाद से बड़ा मानववाद पहले ही जन्म ले चुका था, क्‍्यों- 
कि यह सहिप्णु था, सबको जीने का अधिकार देता था। 

इस्लाम के नाम पर लूदने वाले पुरोहित और शासकवर्ग के भयानक 
वार कै कारण रामानुजका ग्यारहवो शदी का भवित आन्दोलन छगभग 
२०० बरत बीचे हट गया और भीघ्र ही भारतीयों से अपनी संस्कृति 
की रक्षा के लिए जन-विद्रोह का स्वर बदलकर उच्च वर्ण (बआह्वाण) के 
उम नेतृत्व को स्वीकार कर लिया जिसमें एक आदर्श सामन्त (राम) के 
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राज्य का स्वप्न था, जिसमें (तत्लालीन मुस्लिम) साआाज्य के शोषण से 
मुक्ति की मृगतृष्णा दियाई दे रही थी ! लोगों का भय हट गया । दस- 
मुख राक्षस के मायावी अन्धकारमय शासन को भेदकर दुर्दमनोय 
कोदण्ड की टंकार प्रतिध्वनित होने लगी । यह नया सम्राट न विलासी 
था, न उसके कुल में राज्य के लिए भाई-भाई की हत्या करता था । 
बह केवल न्याय के लिए खड़ा हुआ था। और जनता से पैदावार का 
कैवल १६ भाग लेता था । 
और इतिहास बताता है कि भक्ति का यह विस्फोट भारतीय जातीय- 
ताओं के विद्रोह के रुप में शीघ्र ही फूट पडा । तत्कालीन सम्रादू 
औरंगजैब ने लडबड्ाते साम्राज्य को देखकर, हिन्दू सामम्तो से स्थापित 
किये गये इस्लामानुयायी शाप्तकों के सम्बन्धो को गलत मानकर, फिर 
अलाउद्दीन की तरह मुस्लिम पुरोहित वर्ग बरी सहायता लेकर सेनिक 
साम्राज्य कापम करना चाहा, हिन्तु इतिहास करवट से चुका था। 
वैभव और लाभ का यह इस्लामी स्वप्न इतना मोहक था कि रुपूजे- 
बेखुदी में सरमुहम्मद इकबाल ने औरंगजेब की कल्पना को २०वी सदी 
में साकार देखवा चाहा जब कि हिन्दी में भक्ति, में विलीशरण गुप्त और 
अग्ोध्या प्रिंह उपाध्याय 'हरिऔध' के हाथो मे आलोक के लिए द्वार घोल 
रही धी । 


नये काव्य में नये स्वर और नयी समस्‍या 


नई कविता सदा ही अपने से पुराने युग की तुलना में विद्रोह का 
स्वर सेकर उठती है। प्रार्भ से लेकर अब तक प्रत्येक युग में कविता 
का रूप यदलता रहा है। रूप जब वस्तुगत होता है तो उसे विधयपरक 
कहते हैं; फिन्तु पदि बह वाह्म परिवेक्षमात्य में सीमित है तो उसे शैली 
के अन्तगेत रखा जाता है। एक धार चीनी लेखक और राजनीतिक 
माओस्‍्से तुंग का एक लेख प्रकाशित हुआ था जिप्तमे उन्होंने लिखा था 
कि, काथ्य में दो वस्तुंएँ होती हैं: विषय और रूप । उनके मतानुसार 
दोनों अलग-अलग चीजें थी । उनका जोर इस पर था कि विपय स्वस्थ 
और नवीन न होने पर भी कविता या साहित्य के अन्य रूप अपने 'झूप' 
के कारण आक्रपेक हो सकते है, किन्तु वे वास्तव में उस नशे के समान 
हैं जो मस्ती के आलम मे अक्ल को गुम कर देते हैं। इस विचारधारो 
को पढ़कर प्रगति के हामी लेखकों के घायल दिलों पर मरहम-म्रा लग 
जया था । उन्हे ऐसे लगा या--जैसे अपनी विचारधारा को न मानने 
बालों के खिलाफ उनके हाथों में कोई हथियार भा गया था | 

श्री प्रकाशपद्ध गुप्त ते इस -विचारधारा से अपनी पूर्ण सहमाते भी 
प्रकट की थी। किन्तु मैंने अन्यज्ञ इस पर यही लिखा था क्लि काव्य की 
चस्वु ही उसके रूप को बनाती है । इस प्रकार शरीर काव्य का विपय 
नहीं, आत्मा है। शरीर है रूप । हम किसी भी व्यक्षित के बाह्यछप को 
दैवकर ही यदि चमत्कृत हो तकते है तो हम वाह्तव में व्यक्ति के पूर्ण 
हझूप का अध्ययन नहीं करते। सज्जा का आर रागात्मक वृत्ति से 
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सम्बन्ध नही रख सकता और काव्य वही है जिसका मनुष्य के भाव-जगत्‌ 
से सम्बन्ध है । इसलिए हम इन दोनों को अलग करके नही देख सकते $ 

जो विचारधारा इन दोनों के वीच रेखा थीचती है, उसकी अपनी 
स्थिरता नही है, उसका दृष्टिकोण सकुचित है, वह वस्तुओं का मूल्यां- 
कते करके सारांश नही निकालता, पहले अपना साराश निकालकर रख 
लेता है और समस्त वस्तु को उसके अनुकूल फिठ करने का अयत्त करता 
है । काव्य की परिधि शास्त्रों मे नियन्त्रित नही रहती, वहू जीतै-जांगते 
संप्वार का भाव-विव्रण है, जो संवेदनाओं के घात-प्रतिघात में जन्म लेता 
हैं । यूरोप के अतेक वादीं की सृष्टि मे हिन्दी में भी कुछ कवियों को 
चमत्कृत किया है, और नवीनता की इस तृष्णा ने कुछ को यह लाभ भी 
पहुंचाया है कि उनका उल्लेख उनके अन्यों से अलग होते के कारण हुआ 
है । डिन्तु हमारे सामने एक मौलिक प्रश्व है। वह है नई कविता कया 

९ 


यदि बह केवल इसलिए नई है कि प्रत्येक युग में वया सृजन होता' 
है तो सचमुच वह सत्य के सवये अधिक पास है, क्योंकि वस्तुतः हमारो 
व्यास्याएँ जितनी बडी हैं, नई कविता अभी अपनी पूर्वानुगत व्यग्ख्या के 
आयाम की भी नहीं पहुँच सकी है। जिम युग में विवेध्य से अधिक 
विवेचन दिधाई दे उछे गतिरोश् का ग्ुग मावत्रे में कोई भी हाति नदी 
है। संस्टत साहित्य में भी जब शास्त्र की मर्यादा बढ़ गई तब काध्य का 
हास हो गया था | जब हमारे कहने को कुछ नही होता तब क्या कहना 
चाहिए, कैसे कहना चाहिए, इसी पर बहस होती रहती है । ऐसी ही 
विडम्बना में कवि कहता है--- 
देवो, देखो राम ! 
हमारी भक्ति सतत निष्काम 
हमारी भवित माँगती बुद्धि 
खडी है दरवाजे पर । 
““सुन्दर सोकर 
जिस युग मे कवि अयबने पूर्ववर्तियों के गौरव को अपने विक्षोभ में 
कम करने की चेष्टा करता है, अपने को व्यापक समझकर अपनी समह्त 
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मर्यादाओं को परम्परा से अपते को किसी प्रकार जोड़ता नहीं चाहता, 
धपोकि उछ्े इसमे हीतत्व की भावता का अनुभव होता है, वह कभी भी 
अपनी गति को सुस्थिर नहीं र सकता ( 

संस्कृत साहित्य का गतिरोध एक अपरिवर्तेनशील, गतिहीन समाज 
की अवस्थिति के कारण उत्पन्न हुआ था, क्योंकि वह अपनी संकुचित 
सीमाओ का त्याग करने को तत्पर नहीं था, वह्‌ कवि के 'स्व' की कल्पना 
का आधार ढूँढने लगा था, जीवन का नहीं । 

किन्तु यूरोप का गतिरोध इसके ठीकविपरीत कारणो से आया था। 
वह या समस्त पुरातन का सहसा ही ढह जाना मौर नई गति इतनी तेज 
थी कि उसे झेल जाने की गुरुता वहाँ ब संस्कृति में किसी भो विरासत 
में नही थी । गूरोप की सबसे चड़ी पराजप थी फि बहाँ की नेतिकता का 
मूलाधार राजनी तिज्ञों के हाथ में चला गयः था और इतना सम्मान पाने 
पर भी १६वी ओर २०वीं रादी के सारे यूरोपीय लेयक प्रकट या गौण 
रूप में इस नेतुत्य को नही सश्यल सके । उनकी आत्मा का संवल उनकी 
रचनाओं में भी इतना प्रकट नहीं हुआ कि वे अपने नए सत्य की प्रतिष्ठा 
में मानव की उस आस्था को प्रकट कर पाते जो अपने समय तक दान्ते 
ओर गेदे ने किया था, भले ही उन्होंने ईसाई साधना की समस्त फस्याण- 
गरिमा को ही आत्मसात्‌ करके पुनः प्रतिप्ठापित किया था 

इसका कारण यही था कि ग्रेट और दान्ते का कवि स्वतन्त था ) 
सामंत्तीय व्यवस्थत मे सद्यप्रि आधिक रूप से कवि पराधीन था, किन्तु उस 
समय वह अपनी कल्पना और व्यक्तित्व की साधना भे अधिक स्वतन्त्त 
था, क्योकि उस समय तक कावि की प्रतिभा को ईश्वरीय माना जाता था + 
हम यह भी जानते हैं कि मध्यकाल में सामताधशित कवि अपने आधय- 
दाता को प्रसन्‍्त करने के लिए अपने स्तर से ऊपर आते थे क़िस्तु 
हतहातीब 'उदात्त के क्षेत्र” में कदि पर कोई बन्धन नहीं थे । यूरोप के 
विकासवाद, वर्गवाद और प्रयोगवाद ने कवि का यह भ्ौरव नीचे दिशा 
दिया / कि का जो एक उच्च स्थान माना झाज़ा था, जिसे संस्द्ृत 
साहित्य तक में ऊँचा माना जाता था, उसको यूरोप की उथल-पुथल मे 
नीचे उतारकर फहा : समान भूमि पर जन्म लेने वाले वर्गों की सीमा में 
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समानरूप से आवद्ध, अन्य काव्यों की ही भांति एक कविकर्म है, अतः 
इसके ऊपर जो परम्परा की मिथ्या विडस्बना है, उप्ते फाड़कर आंध्र 
खोलकर देख ! 
देखने को वह यथाथे के पास जबर्दस्ती लाया गया। परन्ठु बात यही 
सक नही थी | नग्रे शरुग ने सबसे अधिक बुभुक्षा बुद्धिजीवी को दी क्योकि 
उसमे सबसे अधिक तीत्र अनुभूति सक्रिय थी। कवि को पुरते समाज 
में जो सहज उदार सम्मान प्राप्त डोता था, वह उसे मिलना बन्द हो 
गया । 
सबसे बही थपेड उसे माक्संवाद के कारण मिली जिसमें कहता की 

राजनीतिक कार्यक्रो का दास बनाया। कवि राजनीति से अलग नहीं 
रह सकता, यह सत्य है। किन्तु बह राजनीति में बद्ध नही रह सकता । 
यथा का एक सत्य है, युग का भी एक सत्य है, किन्तु कवि के आदर्श 
का ग्रत्य दूसरा है। कविता कबि के आदर्श का ही सत्य है तो वह राज- 
नीति है, यदि वह युग सत्य के मोतियों में डोरे की तरह पिरोया हुआ 
है तो नि.सन्देह बह णविता हैं । सांस्कृतिक मानदडों की विरासत के 
अभाव में यूरोप ने कवि वे व्यक्तित्व को वाद विश्वेव के अन्तर्गत ढाल 
दिया और हिन्दी में भी उसका प्रचलन हुआ । मैं मावसंवाद की अनेक 
आस्थाओं को मानता हूँ, स्त्रयं अपनी कविताएँ राजनीति से रंग चुका 
हूँ, प्रचार के उस रूप को भी काव्य के अन्तर्गत मानता हैं, जिसबा 
सोता मन से फूटकर निकलता है, परन्तु मैंने ममंदाद को कभी 
शाप्यत संत्य नहीं माना, से यही माना कि राज्नीति और प्रचार के 
दायरों में कविता का अन्त है। आज मुझे अपना विरोधी समझने वाले 
मेरे कुत्सित समाजग्रास्त्री प्रगतिवादी मित्र जब मुझे अपना मानते थे 
उस समय (१६४५ ई० ) ही मैंने 'राहू के दीपक में कहा था-- 

देखता उत्तर हें में हार, 

रमा के चमरीले से मुग्ध हास्यप्लावित नयनों में आज, 

अरे जोवन भी गति है एक, एक धारा निर्बाध ! 

सत्य है जिसका रहना और चिन्तन है छाहि ? 

यही है एक रहस्य ! न्‍! 
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अफलात्‌, सुरुरात या कवि फिर कन्पयूशियस महान 
राम, ईसा कि मुहम्मद मौन 
मास, ऐंपित्स गये सब हार, जा रहे हैं जि, 
एक परिवततेन सत्य, 
: हुक अणु की झिलमिल दिखा पाते वह तनिक'** हे 
मेरे सामने सदा से यह स्पष्ट रहा कि जैसे समाज के प्रत्येक करमे 
को विशेषता है, कवि कर्म की भी है, अपने दायरे में हल चलाता, कलम 
चलाने से कम नही है, और कवि को भी इसी समान विनम्रता का अनु- 
भव करना चाहिए। किस्तु कवि कम कोई सीख-सिखा नहीं सकता, अतः 
इसकी विशिष्टता को अपना उचित गौरव भी मिलना चाहिए। 
यूरोव को तृष्णा इस सहज सदुलन से परिध्रध्ट हो गई और वहाँ 
आयाम की दौड भवी ; हर क्षेत्र मे 'नवीन', 'नवीन' की पुकार उठ रही 
थी । क्या केवल कवि ही पीछे रह जाता ? वह भी दौड़ने लगा। किस्तु 
अस्यों के कर्म मनुष्य के 'मूल भावों” सेसम्बद्ध नही थे, अत्तः जब उन्होंने 
नहीं उड़ाई, उठाई कवि ने, क्योकि व्यक्तित्व या भ्रंण उसे अपने मूलाधार 
से दूर हटा ले गया । समाज के बदलते मूल्यों की वेला मे सारा महाभारत 
लिफकर व्यास ने भी कहा था कि, 'मै हाथ उठाऊर कब से विल्ला रहा 
हूँ फिस्तु मेरी कोई नहीं सुनता।” ठीक इसी प्रकार यूरोप का कवि भी 
अन्तस्थ के नाम पर पलायन, और बाह्य के नाम पर भावहीन भूमि पर 
उत्तर गया | और संस्कृति के नाम पर उसे नही दे सका जिसकी युध को 
चास्तविक आवश्यकता थी) वह नये मानव का निर्माण कर रहा था, 
जबकि मानव नया नहीं था । जिस समाज में बह रहता थाउसका प्रत्येक 
चच्चा अपने संस्कारों मे 'पुरातन' के अवशेष को लेकर पतत रहा था। 
चह दवत ही विकास को बेला में एक विचित् अवस्था का चोतक हो गया। 
पुरातन सस्कृतिाँ राजतोतिक पराभव के कारण नये विकास के माथ 
चरण रखकर चलते को परिरिथति मे नही थी, अपने भध्यकालीन गति- 
रोधों मे फंसी थी और नयी संस्कृति साम्राज्यवादी झावित के रूप में 
किमी पुराने मूल्य के अभाव में मृग-तृष्णा में पड़कर दौड़ रही थी, वयोक्ि 
स्वातन्त्प्र ओर साझ्ाज्य दो अलग पहलूथे, जिनका इन्द्र यूरोप को दबाये 
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हुए था। ऐसे ही समय में मन की सुलगत ने अपने लिए आधारों की 
खोज की और अन्त मे उसकी पराजय अल्तित्ववाद में जाकर समाप्त 
हुई । इस अति की पृष्ठभूमि में मावसंवादी यांत्रिकता थी जिसने परंपरा 
के शाम पर केबल उसी को आत्मसात्‌ करने छानारा दिया, जोकि 
तत्कालीन जनता नही, वरन्‌ पार्टी विशेष के स्वार्थ या समझ के अनुपात 
में उच्चित बेठता था । अब यह बहुना कि किसी भी युग का मनुष्य इतना 
चतुर हो जाता है कि वह सदा की परेथ्ानियों को दूर कर सभत्ा है! 
यह यैसी ही मूल है जंसी कि व्यकितिपरक विस्तन की अति ने अपने पत्न 
में की है। मैं मा्सवादियों वा हमदर्द रहा हूँ, और हूं, किन्‍्ठु उतनी ही 
श्रद्धा इग वाद के प्रति मेरी सदा से रही है, जितनी अन्य उन वादों के 
भ्रति जो कि मनुष्यों के सामूहिक कल्याण को अश्चय देते हैं, क्योंकि मैं 
मनुष्य फी मूल उदात्त भावना 'सदिच्छा' की ऊँचा स्थान देता आया 
हैं । हमारे सत्‌ और असत््‌ युगापेक्षा में ही बद्ध रहते हैं । प्रेरा कहने का 
तात्वयं यह है कि हमें जहाँ तक हमारी सीमाएँ हैं, अपनी बुद्धि खली 
रखनी चाहिए और इसलिए हमें सदेव स्मरण रखना चाहिए कि हम 
कैबल बीच की कडी हैं। 

प्रत्येक युग के मनुष्य का स्वभाव है, पहले एक दर्शन बना लेना । 
दर्शन बनता है सामाजिक परिस्थितियों के प्रभाव से, रिन्‍्तु वन जाने 
वर वह सामाजिक परिस्थिति का ही प्रभाव रक्षने ठगता है। प्राचीन 
मनुष्य विद्रोह करते थे, नया पथ बनाते थे, विन्तु हमे प्राय यही स्वर 
मिलता है कि अपने से पुराने को बहुत ही स्वणिम समझते थे। और 
उमके प्रति आदर भी रखते थे । मध्यकालीन चिन्तम में जब समाज मे 
व्यवस्था विपमशील गतिरोध को भ्राप्त हुई तव दर्शन भी रेखा न रहकर 
एक गोला हो गया और उसने एक पूर्णत्व का सुजन किया । बह गोला 
अपने-आपमे पूर्ण है, चाहे आप मार्मे यान मानें। दर्शन, आयुर्वेद, 
ज्योतिष, काव्य, चिन्नकला, स्थापत्य, रसायन, धमे, पुराण यह सब एक- 
दूसरे के पूरक ये; छोटी सीमाएँ होने के कारण यह सव एक दूसरे पर 
निर्भर थे। अत. परिणाम हुआ कि गोले ऊेअनुयायी गोले मे घूमते रहते; 
याहुर नही निकल सके । 
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नवीन युग का व्यक्ति रेपा पर दोड रहा है और प्रायः वह सीधा ने 
जाकर एक नयी परिधि वना रहा है, मानो वह अनजाने ही मध्यकासीन 
शपरिध्िि को सप्रमाण छोटा दना देने के लिए एक नयो, बड़ी और व्यापक 
'परिधि बना रहा है । परन्तु वह यह भूल गया हैं कि आगे भाने वाले 
जआुर्गों का मनुष्य शायद और भी बेतहाशा दोडपर और भी तेजी काम में 
लायेगा । बह भी शापद यही सोचेगा दिः वह सीघा भागता जा रह है, 
चर शायद वह भो अनजाने ही आज के गोले वी परिधि से भी बडी 
यरिध्रि बना जायेगा । 

मैं यही कहूँगा कि केन्द्र भब भी वही जिजीविपा है ।रिसिसा उसकी 
अभिव्यक्ति है। और अगेक विन्दुओं की रूपरेखा की परिधि के मारे 
बिन्दु केन्द्र गे ही तादात्म्य रखते हैं। प्रत्येक मुग मे परिधि बढ़ेती है 
परन्‍्तू केन्द्र अभी तक वही है । हो सकता है बेन्द्र भी बदले, परन्तु अभी 
तक का इतिहास इतना थोड़ा-मा 'काल' है कि उसके बदलने की कल्पना 
335 इतना सहज समझना व्यर्थ है। यह मानों इस रेपाचित्न के अनु- 
सार ईह-- 





(७) रू 


अ अवस्था में आदिम वनौकस मनुष्य की सामूहिकता में व्यकितत्व 
की विपभता नहीं थी, किन्तु परिस्थितियों ने उसे पैदा किया। आपस की 
दौड़ ने दासता को जन्म दिया, और वह शबुह॒त्या के ऊपर दया-भावना 
“थी। एक युवित मे एक बुराई को पैदा किया, किन्तु मुक्ति विकास थी। 


हॉनर 
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आ में दासता दूटी, सामन्तताद उठा, मनुध्य की दयनीय परि- 
स्थिति को अधिकार मिले, किस्तु मूमिवद्ध किसान की परिस्थिति पहले 
की तुलना में युवित होने पर भी सामस्तों को प्राचीन राजतस्व से बडा 
क्षेत्र दे गई और सर्वाधिकार का गठन बढा। भलाई ने फिर बुराई की 
पैदा किया । 

इ॒ में पूंजीवाद उठा, जिसमे व्यक्ति को पहले से काफी अधिक 
अधिकार मिले, किल्तु मनुष्य का मनुष्य से सम्बन्ध का माध्यम ही अमुख 
हो गया । भलाई ने फिर बुराई को जन्म दिया। 

ईं में पूंजीवाद की यगह साम्यवाद में लो, समाज में व्यक्षित 
को काफी अधिक आराम मिले, डिन्‍्तु मनुष्य को अधिनायकत्व ने 
दबाया और जिस 'सदिच्छा' के बल पर उसने शताब्दियों से सघर्ध किया 
था, उम्ती को दबाने की चेप्टा की गई । 

मार्क्स इस चौथी मजिल को नहीं समझ सका, उसका जिसका वह 
प्रतिष्ठाता समझा जाता है, क्योंकि उसकी पृष्ठमूमि में यूरोप की मध्य- 
कालीन सस्कृति थी, उसमे वहुत्त वजन नहीं था, और जिस परिवार को 
उत्त पर छाया थी, वह कट्टरता में अपनी यहुदी विरासत लिये हुए था 
इसलिए उसने सोचा कि अब तऊ केन्द्र से खिचने वाले गोले अाइन्दा अब 
नही थिचेंगे और उसने सोचा अब कम्पस को कील कोई नया केस ढूँढ 
लेगी जो प्रकृति से सघर्ष के रूप मे बदल कर यी ही जायगी कि गोले 
आपस में काटने लगेंगे। परन्तु बह यह भूल गया कि हर परिधि का 


विकास मनुष्य के रागात्मक मूल मे केन्द्र ही से शुरू होता था, यह 
विकास परिधि का विस्तार मूलतः मनुष्य का श्रकृति से होने वाला निरं- 
तर संघर्ष था। दे 

क्रोध, इर्ष्या, विद्वेष, लोभ की प्रवृत्तियों का इन परिधियों ने विकास 
किया है, इनका जन्म प्रकृति के सामूहिक जीवन का परिणाम है। 
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विराटत्व कल्पना में प्राचीमों ने इसका हल व्यवितपक्ष में ही खोजना चाहा 
था। तभी कविता इसके प्रति विद्रोह करती है, अपना लघुत्व ही महत्त्व- 
पूर्ण प्रमाणित करके, डिन्‍्तु वह अपने रूप मात्र की नवीनता हैं जो 
व्यक्ति की दीनता की अभिव्यक्ति बन जाया करता था । 

प्रशत है कि यदि लघुत्व की अनुभूति का प्रगटीकरण किसी उद्देश्य 
की पूर्ति है, या केवड एक अभिव्यक्ति-मात्र है जो निरुद्देश्य है. तो भी 
यह समस्या वाहाँ सुलझती है कि इस अथक परिश्रम का फत ही क्या है? 
कविता यदि आत्मसंतोप-मात्र है तो समाज को क्यो दो जाए? यदि चह 
समाज की वस्तु है और वह भाव-जगत्‌ में नई रूप-सौदर्य सृष्टि नही है, 
ती उप्तका तात्पय हो क्या है ? अभी मैंने मराठी के एक लेखक का लेख 
पढा जिसमे वहा गगा है हि नयी कविता को भावनानिप्ठ अनुहपता का 
सिद्धानत--ै५ ९०७ ० ल0०॥०7श ८दणे९५९०९८८६ क हना चाहिए ४ 
(कविता में नवीनता, स्व० बा> स्ती० मकर, राष्ट्रवाणी अप्रैल १६५७) 
किन्तु उनकी व्याख्या केवल यह बताती है कि नयी कविता बल्तुत. नई 
विद्वात्मक प्रतिपादिता (बहा जा०0०8०४०॥) है और कुछ 
नहीं । 

किन्तु यह भी एक भ्रम है। चित्रात्मक्त रूप की वात है, और रूप 
सदैव कवि-विशेष की ग्राह्मता के अनुरूप अपनी सामरथ्य के अनुकूल ही, 
अपनी, “वस्तु' के आधार पर णड़ा होता है। जिस प्रकार रस्त-विशेष 
एक विशेष शब्दावली की अभिव्यजना होता है, वैसे ही रूप भी वस्तु से 
निमित होता है । इन दो को अछग सानने में ही आज की मज़र्सबादी 
और प्रयोगवादी कविता की खाइयाँ खुदती हैं। इन दोनों अतियों में हम 
केन्द्र को भूल जाते हैं, जिस पर प्राचीनों और मध्यकालीनो का ध्यान 
निश्चित ही हमसे कही अधिक था, क्योंकि उन्हे समझने को भले ही 
उनके युग की परिधि को देखना पड़ता है, उनसे स्वायत्त आत्मसवित्ति 
स्थापित करने मे हमे केवल केन्द्र का आश्रय लेना पडता है। और आधघु- 
निको का केन्द्र हम देख नही पाते, परिधि पर दौड़ते हैं तो हमे धुमाकर 
छोड देती है, कौर हमें इनको समझमे के लिए पहले युग चाहिए, मनुष्य 
नही, क्योंकि मनुष्प यहाँ इतना लघु है कि दिखाई नही देता । 


१३६ महाकाव्य : विवेचन 
बह कहता है-- 
मैं नया कवि हें--- 
इसीमे जानता हूँ 
सत्य की चोट बहुत गहरी होती है, 
7 7: (सर्वेश्वर दयाल सक्सेना) 
परन्तु इतनी परिटी-पिटाई बात कहने बाला अपनी आत्मा खोलता 
है इन शब्दों मे-- 
मैं नया कवि हूं 
इसीसे मानता हूँ 
सश्मे के तले ही दृध्टि बहरी होती है । 
इसी से सच्ची चोटें बाँटता हूँ 
झूठी मुस्कानें नही बेचता । 
चोटें वॉटकर असली मुस्कानें बेचना नई कविता की ही जीवनी 
शक्ति हो सकती है, परन्तु यहाँ चोट नही लगती है, हाँ पढफ़र असली 
मुस्कान जरूर एक बार जन्म लेती है, तो कान भी धुंधाले जरूर होते 
होंगे। मेरे भी दौतों को जीभ कभी-कर्ी काटने लगेगी और मैं उसे नई 
फविता के अन्तगंत अवश्य रख सकूँगा । 
मैं एक तरफ बैठा हें। सामने दुनिया की शतरज है “क बद्धावेद' के 
दार्शनिक से नवीनतम दाशंनिकों की युगातर की भीड़ मेरे सामने छाकर 
जुटा दीजिए, कोई मुझे जीवन की सार्थकता ही समझा दे। कसम से 
कोई ऐसा नही जन्मा जिसकी-गोट-मैं.न पीट दूं । सबसे बडी सलाह हूँ 
++-मन चगा तो कठौती में गंगा ।' बलि प्रेमीदेवता से लेकर रासलौला- 
घारी कृष्ण, कृष्ण से ब्रह्म, ब्रह्म से साम्यवाद, यह सब आदमी के बनाएं 
सिद्धान्त हैं । इन सबक्की आस्या ओर विश्वास पारस्परिक स्नेह सहयोग 
के 'उदात्त! के लिए है। किसी भी नवीनता का कोई तात्पय ही नही 
यदि यह इसे स्वीकार नहीं करती । 
नई कविता जहाँ नवीनता का प्रयास नही, बेन्द्र को पकड़ने का 
प्रयास पी है, वहाँ वह व्यवितपरक होने पर भी सजीय चेतन होती 
है। जैसे-- हि 


नये काव्य में नये स्वर और नयी समस्या बह रे 


+ 


गीत गीत की मुरजरी श्राण के खेत;मे , “ 'टर्प- 
दर्द के बीज कुछ इस पमरह वो. गई:2.- 
साँस जो भो उगी चोट खाई .हुई. , "फलअल 
जिन्दगी क्‍या हुई मौत ही' हो गई #/ 
++रमेश मटियानी 
सत्य का अंगीकार किसी वन्धन की स्वीकृति नहों है। दर्शन को- 
अभिव्यक्ति यथार्थ और आदर्श के संघपं में समाप्त नहीं हो जाती । बहू 
तो मनुष्य के मावसिक जीवत के आयामो का विस्तार है। या कहूँ नये- 
नये आयामों से परिचय प्राप्त करना है। आदर्श और यथार्थ के लिए कोई 
सत्यनही ठहरावा, सत्य मनृष्य के राग मूलक जगत्‌ मै तिवास करता है। 
और याद रखना आवश्यक है कि जगत्‌ वह है जो गतिशील है। पुराना 
कवि समस्त में 'एक” की वर्णनातीत गरिमा कीअनुभूति करने की चेष्टा 
करता था। परन्तु यह नहीं भूलना चाहिए कि विद्रोही पतनशील सिद्ध 
कवियों की सांकेतिकता भी अपने युग के लघुत्व की स्वीकृति थी, जो इतने 
रहस्यमम ढंग से प्रकट हुई थी । शेली-बन्धनों को तोड़कर हर युग के नये 
रूप सिरजे हैं, और हर शेली के प्राण उसकी वस्तु से ही विकीणे हुए है । 
समस्या का सत्य आवश्यकीय रूप से आदर्श का सत्य ही निकल. 
आये यह असम्भव है। मतुष्यः अन्तस्थ कभी भी वहिरस्थ के बिना पूर्ण 
नही हो सकता । य्रुग का सत्य काव्य में सदेव चेतवा लाता है, किन्तु युग- 
युग का सत्य युग विशेष,के बाह्य में नही रहता, वह उसके मनुष्य में रहता 
है। कविता उस तादात्म्य की अभिव्यक्ति का स्वरूप है विज्ञान परिधि है, 
उसका सत्य गोले का फँलना है, उससे आतंकित वही होगा, जी केन्द्र को 
भूलकर भटक जायेगा। यही यूरोप मे हुआ, यही रूस में हुआ और अम- 
रोका में यही हुआ। और दुर्भाग्य से मशीनों के परिचय ने मध्यवर्गीय कुण्ठा 
की यही भारत में भी दिया है। हम अपनी विपमता में ललकारते हैं पर 
अपने बालक को तो अपनी मुस्कान देते ही हैं। केन्द्र बदला कहाँ है जो 
नवीनता परिधिपरक होकर भटक रही हे ? गति यदि चलने मात्त की 
है, तो वह विभ्रम है। गति अपने-आपमें पूर्ण नहीं, बह माध्यम को 
'वस्तु' कहें तो 'शंली' उसके लिए उठते चरण हैं चलने का 'प्रयोगौ तो 


उपसंहार 


इस प्रकार हमने काव्य के उन स्वरूपों को देखा जिनको हिन्दी की 
पृष्ठभूमि जानने के लिए जानना अत्यन्त आवश्यक था। काव्य किसो 
विशेष परिस्थिति में अपना विशेष रूप रखता है । जब हम इस सत्य 
को स्वीकार कर लेते हैं, तब काव्य के रूपों के सम्बन्ध में हमारी धार- 
जाएं बहुत स्पष्ट हो जाती हैं। 

किन्तु एक बात समझ लेना बहुत आवश्यक है। और वह यह कि 
इतना ही विवेचन काव्य के लिए पूर्ण नहीं हो जाता । 

काव्य की मूल आत्मा जो इतने रूपों में विकास करके हम तक आई 
है, वह केवल दो सत्यों से परिचालित हो रही है, और वे हैं--जिजीविपा 
और रिरिसा। साहित्य का स्थायी मूल्य इन्हीं से जन्म लेकर, इन्हीं में 
पलकर, इन्हीं में अपनी चरम-अभिव्यक्ति प्राप्त करता है, और हमने इसे 
स्पष्ट किया है कि यही दो सत्य युग-युग से अपनी अभिव्यंजना विभिन्‍न 
झपों में करते रहे हैं। रूप और प्रकार में काव्य के बाह्य बौर आस्यं- 
तरिक भेद उसके विभिन्‍न काल-प्रभाव में विभिन्‍न आयामों के रूप में 
प्रस्तुत हुए हैं योर इसीलिए उनमे भेद होने पर भी उनका मूल प्रायः एक 
विकास-क्रम को प्रकट करता है, जिसको समझना काव्य का मूल मर्मे 
समझ लेना है। 
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